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श्री जैन-सिद्धान्त कहता है कि :-- 
सब्बे जीवा वि इच्छन्ति, जीवि न मरिजिं । 


अथोत्‌ू--सर्ब जीव, जोना चाहते है, मरता नहीं | 
अन्य दशनकार भी कहते है :-- 


प्राशिनां रक्षएं धर्म:; >अधमेः प्राशिनां वध । 
ध- ए 
तस्माड़मे सुबि गय, कुबन्तु प्राणरक्षणय्‌ ॥ 


अथान*“प्राशियों के प्राण की रक्षा करना 
गा क्रो न त्प्री / रे | 
( सस्ते हुए को . जुत्त्ञ, ) से है। आर प्राणियों क 
] हर 7 है ४ हू, ऑन 3 ५ 
प्राणे का दिवाश करना ( हिंसा करना ) अधम है, 
रे ( ईः रे 
पाप है । इस प्रकार घम ओर अधथमस को जानकर 
प्रत्येक प्राणी के प्राणी, की रक्ा-करे | 


च्हिम 


नमन 





की 





| 


द् ज्ड 
“ 
52:55 सुद्रक *- कि 


श्री जालमसिह के प्रबन्ध से 
श्री आच्कल छापाखाना, फतहपुरिया ाजार, ब्यावर मेसुद्वित। 
| धर 8 0 2 ल्‍ 


45 ३.2 
नुवाद की 7 सेः 
सेनघर्म अहिसाप्रधान धर्म है। मरते ५ प्राणी की प्राण- 
रक्षा कंरना जैनधर्म का मुख्य सिद्धान्त है। रक्षारूप दथा के 
लिए ही जैनागम की रचना हुई है। प्रश्न व्याकरण सृत् के 
प्रथम बरद्वार में कहा हैः-- ४ 


४ व्यू गजीवरक- देयढ्याए पाव एं वया 
सुकहिये' 


अर्थात--जगत्‌ के सम्पूर्ण जी वो की रक्ारूप दया के 
लिए भगवान्‌ ने प्रवचन ( अ्रगम ) फरमाया है। अतः जीव- 
स्ञा रूप धर्म जैनधर्म का मूल सिद्धान्त है। किन्तु इस विपम 
अवबसर्पिणी काल के प्रभाव 'से छ वर्षो पहले भीषशजी नाम 
के एक व्यक्ति हुए थे। यद्यपि उन्होंने पूज्य श्री रघुनाथजी 
महाराज साहब (बाईस सम्प्रदायासुयायी) के पास दीक्षा की 
थी किन्तु फिर मिथ्यात्व मोहनीय _ के उदय से उनकी श्रद्धा 
विपरीत होगई । इस कारण से पूज्य श्री ने उनको अपने गच्छ 
से बाहर निकाल दिया । भीषणजी दया. और दान में पाप 
की प्ररुपणा करने लगे ओर फिर इन्होने तेरह पन्‍थ नामक 
एक नबीन मत चलाया । इनके चौथे , पाट पर जीतमलजी 
स्वामी हुए। उन्होंने इस मत को पुष्ठ करने के लिए थत्ली आ्रान्त 
की मारवाड़ी भाषा में श्रमविध्चंंसन नामक. एक अन्थ वनाया 
और छु ढालें जोड़ी, तेरहपन्‍्थी साथु इन ही ढाल्लो को गा- 


हि 


गाकर थल्ली प्रान्त की भाली जनता को अपन ज्ञाल भ 
फंसाने लगे | 


श्रीमज्जेंनाचाय पूज्यश्री जयाहरलालजी सहाराज साहूच 
इस समय से एक महान प्रभावशाली, प्रतिभा सम्पन्न, ज्योतिधर 
युगप्रधान आचाय हुए है। उन्होने जनता के उपकाराथ और 
इनके अ्रमजाल को तोड़ने के लिए एवं सत्य सिद्धान्त का 
प्रतिपादन करने के लिए 'सद्बम मण्डनः और अनुकस्पा- 
विचार! थे दो ग्रन्थरज्न बनाये | इनके अध्ययन से थल्ली प्रान्त 
की ज॑नता का असम दूर होकर शने. शरने: वह सत्य सांग की 
ओर अग्रसर होने लगी। थी प्रान्त से अपने मत को 
किलेबन्दी को इस ग्रकार ढसते देखकर ये भीषशु-सत्तानुयायी 
तेरहपन्थी साधु गुजरात, काठियाबाड़ और पंजाब आदि 
तो में अपने पर बढ़ाकर वहां जाल फेलान लगे। तब वहां 
से सद्धम समण्डन ओर अनुकम्पा-विचार, इनकी मांग आने 
लगी । सद्धमं मण्डन की भाषा तो शुद्ध हिन्दी है । अतः किसी 
भी प्रान्त की जनता को समभने मे कोई कठिनाई नहीं होती, 
किन्तु अनुकम्पा-विचार'ः नामक ढाल्लो की पुस्तक पद्यमय 
होने से तथा उसकी भाषा मारवाड़ी होने से उसको समझने 
से कठिनाई आने लगी। इसलिए इस पुस्तक के भाव सब- 
साधारण जनता की समझ से सरत्नतापूवंक आ जाय, इस 
बात को लक्ष्य से रखकर “श्री हितच्छु श्रावक मण्डल रतलास' 
ने इसका गद्यमय अनुवाद करवाना निश्चित किया। तद 
चुसार मण्डल के सानद उपसभापति श्रीमान बालचन्दजी 
का न 
तः सैंनते यह हिन्दी अनुबाद 


[३ | 


किया है। आशा है अब स्वर्गीय श्रीमज्जवाहिराचाय द्वारा 
विरचित इस अनुकम्पा-बिचारः की ढालो के भावों को सम- 
भ्ने मे किसी भी प्रान्त की सथ्थ साधारण जनता को सममने 
में कोई कठिनाई न होगी । 


श्री मज्जवाहिराचाय ज इस भूतल्न पर विद्यमान 
नही है । अतः उनके द्वारा शाखानुकूल रचित इन ढालो का 
अनुवाद करने मे कोई त्रटि रह गई हो अथवा उनका आशय 
स्पष्ट रूप से व्यक्त न हुआ हो या अथ विपरयास हो गया हो 
तो इसका उत्तरदायित्व मुझ (अनुवादक) पर है। इस विषय 
मे कहीं से भी सूचना मिलने पर आगामी आवृत्ति मे उचित 


संशोधन कर दिया जायगा । 
निवेद्क:--- 
पं० घेवरचन्द्रजी वा या वौर त्र! 
न्याय व्याकरण तीर्थ 
जेन सिद्धान्त शा वी 
बीकानेर 





श्री जेन-हितेच्छु श्रावक-मण्डल, रतलाम 


का 
और परिचय 
र्न्ज्ज्फ्ेि 


--$ पदाधिकारी ;--- 
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वाइस-प्रेसीडेन्ट--श्रीमान्‌ बालचन्दर्जी' श्रीश्री माल 
 शी--श्रीमान्‌ सेठ बर्दीचन्दर्जी बरदभाणजी पीतलत्िया 
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* «>> #. शन् 
(9 किचिद्चक्तत्य ॥2) 
श्रसण भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी इस अवसपिंणी का “में 
अन्तिम तीथंकर हुए हैं। तीथंकर वे होते हैं जो चतुर्विध संघ' की 
स्थापना करके तीथे झी सुव्यवस्था करते हैं तथा प्राणीमात्र को 
बिना किसी भेद्खाव के कल्याण का मार्ग दिखलाते हैं। श्गे- 
वान्‌ महावीर ने संसार को साम्यभाव, विश्वबत्धुत्व, समन्वय, 
स्याह्माद और अहिंसा का पाठ पढ़ाकर केवल मनुष्य-जाति का 
ही नहीं, सारे विश्व का कल्याण किया है । । ह 
जेनधम की अहिंसा ज़गतप्रसिद्ध है । इसके अहिंसा-सिद्धान्त 
की छाप सब धर्मों पर पड़ी है। भगवान्‌ महावीर ने इस 
अहिसा-सिद्धान्त के द्वारा हिंसारत प्राणियों की हिसावृत्ति तथा 
धमोन्धता 'को नष्ट करके “सत्वेषु मेत्री” का महामन्त्र देकर 
उनका उद्धार किया है. किन्तु आश्चर्य यह है कि इस हुण्डा' 
अवसपिणी के प्रभाव से उनकी विद्यमानता मे ही उनके 
सिद्धान्तों का अ्रपल्लाप ( विरोध ) करने वाले 'जमाली” जेसे 
निन्‍्हव “विद्यमान थे ओर उनके मोक्षगमन के पश्चात्‌ भी कई 
निन्‍्हव हुए हैं । ' | रे 
इस युग में थी तेरहपत्थ नाम का एक सम्प्रदाय है, सो वैसे 
तो वह अपने को भगवान्‌ महावीर का अनुयायी बतल्ाता है 
परन्तु भगवान्‌ महावीर के “गोशालक मंखल्लीपुत्र को वैश्य॑- 
पायन बालतपस्वी की तेजोलेश्या से बचाने रूप रक्षा के काय को 
भूलभरा बताने मे जरा भी संकोच नहीं करता है और अपनी 
नता , दिग्द्शन कराता है। 


[ ॥ 


इस सम्प्रदाय के आचार्यो मे से श्री जीतमलजी स्वामी ने 
४अ्रम-विध्य॑ंसन/(/नामक->पुकर अर्ल्य/बनीया है. जिसमें जेन- 
सिद्धान्तो के पाठीएवं शाखीय बाकयों को तोड़-मरोड़ कर उनका 
स्वसत्यानुसार अर्थ लगाकर प्रवर्चन का बहुत अपलाप किया है 
तथहछन्हीं क्रीमाल्यत्तानुसार स्थलीसआान्त न :मारचाड़ी , आषा 
में ढाल इची है.ओर,हन्ही:की शाते रहते है ॥. यह भी एक नियम" 
है कि जो जैसा:सुन्नता है उंसके।विचार भी वैसे ही हो'जाते है ॥' 
तदनुसार- भोल्ी,अझ ज़िनता, इन :ढालों की जाज्न, मेंचिरी। तरह , 


का ९ 


१ स्व करू + के अस्त च्त 
है के र्क ८ सब कआ जा. का 6 + पर 
फस र के कप $ का पे 4७ 
४ की न पर | हे ३ «| कं ७१ 7, ] री] नै 97 £# हे » 7 53 3 गे 


|“ इस पन्थियो- ने भगवान्‌ महावीर 'के प्राणिरक्तारूप' महा 
ा 4 बंता आया कर मिशथतापणो 
पवित्र सिद्धान्त को एकान्त पाप बता-बता “कर निर्देयतापूर्ण 
हल. ९ बे जल अल पल ० का नम री] 
हत्या करं-डाली है और संब जीवें-सुंखंदायक दंयां एवं दाने - को 


अधम का रूपक दे दिया है जो दयाग्रेमी जंने से सेहने नहीं होता। 
पे 5० 0 आश 5 


कम न 
: - शऔीमज्ननाचाय -पूज्य श्री जवाहिरलालज़ी :महा[राज-स्ाहँब॒:- 
इस युग के एक महान-क्रान्तिकोरी प्रभावशाली आचाय- हुए है।- 
जब-बे मारवाड़ से विचरते थे तुत्र यह स्थल्ली, प्रान्त का दंयनीय: 
दृश्य देखकर भद्रजनो के उद्धार करने के हेतु उसी प्रान्त की-भाषा 
में उसी प्रकार की ढाले बनाकर भगवान्‌ :महावीर के सत्य , 
सिद्धान्तो का प्रतिपादून किया जिसका जनता पर अच्छा; 
अभाव पड़ा). 5 


कक 4 /+3३ । ह :2 

8 :उन ढालो की उपयोगिता की जानकर ,बीकानेर, एवं थल्ी- 
प्रान्त के श्रावको की प्रेरणा से श्रीयुत मानमलजी साहब, राणा 
व्यावर वालो ने सं० १६८७ से “इसे पुस्तकोकार प्रकट की-थी, 
तद्रनत्तर इसी ग्रन्थ को विशेष सरल एवं सुगम बनाने केहेतुः 
शास्त्रीय घटनाओ की वास्तविकत्रा,ब्रित्रो ढारा समझाने वाली: 


ग् 
ट ह+ अत 3४४ सु पक ३:32 २५४ ०> डी 


[गत] 
सिलचित्र> नुकम्पा:विच्ाए ज़ामक: :पुस्त सं” १६८६ :में जाला 


धन्नोमलजी कपूरचन्दञी:देहल्ी वाले!की तरफ़सेन अकाशितः: 
गई थी। 


(:० /इनाढालोंकका वहाँ की जनंताःपेर अच्छी प्रभाव पढ़ी और 
कई हंलुकर्मी उभकीः मिथ्यां सोन्यताओं:ों बोसिरा करः संत्परथ 
प्रराअ रूद हो गये॥ इससे: धंबरा 'कर: इन लोगों।नि : इस - भन्थे 
को बन्द करनेकि- लिए राज्य की शररं”सी ली किन्तु असंफत्त ही 
| तब इन्होंने कुछ साधुओं को महार्ाद्र, “गुजरात, -काठिया- 
बड़, पंजीवादि अन्य शोन्‍्तों में भेजकर अपना मोयाजाल 
पाना प्रारम्भ किया इनके सायाजाल एवं भूलभूलया मे 
अज जनता / न... जावें--इंस हेतु श्रीमज्वीहिराचाय सचेत 
संद्धान्त प्रतिपार्दक- सेद्धम-मंडर्न'! एंवं “अंनुकम्पा-विचारं? 
नामक अन्थ उधर भेजे गये |” परन्तु अनुकस्पा-विचार नां 
ढालों की पुस्तक मारवाड़ी भाषीं में पँच स्वरूप होने से उसके 
भावो-को:व॑ अच्छी;तरंह न. के सके;) अतःउत्त ल्लोगो को ये 
सत्सिद्वान्त सुंगभतापूवक समर्क से आ जावे;, इसलिए सं २८०३ 
में मण्डल की बगड़ी की बेठक में यह पुस्तक हिन्दी भांवीथ:/एवं 
सम्बन्धाथ सहित तेयार करवा कर प्रकाशित कराने का ठहराव 
हुआ था. उसके अनुसार मण्डल-ऑफिस ने बीरपुन्र! पूं० श्री 
घेवरवन्दजी: साहब -बाठिया से कथा “का पूर्वीपर संम्बंन्ध 
मिल्लाता. +छ७त्त ढाली की गाथाओ के:नीचे उनकी: भोवाथ 
सम्पाह्न, खाःक़रास्मुक्राशित कूरवायासहेः£ इससे! किंसीऊभी 
 प्रान्त की जनता: सुगमता-पूवक ढाल्नों के भावों को समभकर 
सत्य सिद्धान्तो के द्वारा उनकी ढालो के जाल से बच सकेगी 
क्योकि हिन्दी भाषा अब भारत की प्रधान भाषा बन रही है | 


[घ] 


ऐसा करने से ग्रन्थ का मेटर बढ़ जाता है। इससे यह ढालें 
अनुकम्पा-विचार के दो सागो से जाकर पूछ होगा | 


वबतेसान समय की :परिस्थिति विषम होने से कागज व 
छुपाई का ख्च ही बहुत बढ़ गया है अतः सम्पादनादि खच इस 
पर न चढ़ाते हुए सिफ छपाई खच व कागज आदि सामग्री का 
खर्च गिनकर ही पुस्तक का मूल्य रक्खा गया है। यदि कोई 
उदारचित्त श्रीमन्‍्त सहायता प्रदान करेगे तो मूल्य कल करके 
आपके कर-कमलो मे पहुँचाने की चेष्टा की जायगी । 


' स्वर्गीय आचायश्री ने इन ढालो को जनसाधारण के हित्त 
को दृष्टि मे रखकर सरल मारवाड़ी भाषा मे रची थी। आज 
आचाय म० भोतिक शरीर से हमारे बीच विद्यमान नही हैं अत 
ढालो का अथे-भावाथ करने मे कोई अ्रंटि रह गई हो तो सुझ् 
पाठक सूचित करने की कृपा करे जिससे आगामी संस्करण से 
समुचित प्रबन्ध किया जायगा। ु हि 

इस पुस्तक का सम्पादन करने से श्रीमान्‌ पं० घेवरचन्दजी 
सा० बांठिया ने जो सुन्दर सहयोग दिया है इसके लिए हस आपके 
आपभारी है । इत्यल्म्‌ । 


ह ८... भेवदीय -- 
श्री.जेन हितिच्छ श्रावक्र-मंडल, बालचन्द श्रीत्रीमाल 
चोंद्नीचोक, रतलाम - _» वाइस-मेसीडेन्ट 

मिती पोष शुक्ना १ सं० २००६ ' सुजानमल तलेरा 


'  मेक्रेटरी 


& संज्षित परिचय & 
न ज5 
श्री वीतराग प्रणीत, दया एवं दान के प्रतिपादक, जगत्‌ के 
जीवो को सुखदायक जेनधम के अन्दर भी एक वर्ग ऐसा है 
जो धरम के प्रधान अद्जमूत दया एवं दान का मनसाना अथ 
करके विशुद्ध ज्ञानरहित भोले भद्र प्राणियों के हृदय मे से प्राशि- 
रक्षा एवं प्राशि-पोषण के स्रोत को सखा डालता है। 


दान में तो अपने (साथु) सिवाय सभी को कुपात्र बताकर 
भावुक जीवो के हृदय को कठोर बनाता है ओर दया का अर्थ 
केवल स्वयं किसी प्राणी को न मारना--इतना ही संकृचित अथ 
करके दसरो के द्वारा मारे जाने वाले प्राणी की.रक्ा करने 
(बचाने) का निषेध करता है ओर मरते हुए प्राणियों को बचाने 
में पापोपाजन का भूत बताकर दुःख से पीड़ित आत्मा के प्रति 
सहानुभूति एवं सदूभावना को भी रोकता है| ऐसा पन्थ-समाज 
इस आयरयावत्त देश का भारी अहित करता है| इस मत के अनु- 
यायियो को जिनके प्रबल्न मिथ्यात्व मोहनीय का उदय है, ऐसे 
कुगरुओं ने मारवाड़ी भाषा में कुछ ढाले बनाकर तथा “अ्रम 
विध्वंसन” जैसे ग्रन्थ बनाकर उससे मनगढ़न्त मनन्‍्तव्य एवं तक 
कायम कर सच्चे शास्त्रीय ज्ञान से वे मुमुज्ञुओ को वंचित रखते हैं। 
इनके मन्तव्यों का संक्षिप्त दिग्दशन इस प्रकार है जो किसी 
सिद्धान्त से सेल नहीं खाता ओर जन-साधारण भी जिनको 
पसन्द नहीं करता | यथा तेरहपन्थियो का कथन है :-- 

१--जनशा । मे अहिसा को धम माना है। किन्तु बहुत से 
लोग अहिसा में रक्षा और दया को अन्तगत करके हीन-दीन 


[च] 


ठुःखी जीवो की रक्षा करने के लिए दान दिया करते हैं। इसी 
तरह कसाई आदि हिसको के द्वारा मारे जाने वाले प्राणियों की 
प्राणरक्षा करने के लिए हिसक को रुपये-पेसे देकर या बल प्रयोग 
द्वारा उन प्राणियों को छुड़ाते है। इस तरह काय करने वाले 
सममते है कि मेरा यह काय धर्मजनक है परन्तु वे भूल मे हैं । वे 
धर्म के रहस्य को नही जानते है ।-अहिसा शब्द का अथ यह, हे 
कि अपनी ओर से किसी भी प्राणी की हिंसा न करनी चाहिए | 


अहिंसा शब्द निवृत्तिवाचक है, इसीलिए हिसा न करना ही इस 
/ ७७ 
शब्द का वास्तविक अथ है । 


जेन-शास्रो मे (रक्षा! और दया? आदि शब्द भी पाये जाते 
हैं। उनका अथे भी स्वयं? किसी प्राणी को न मारना ही सम- 
मना चाहिए । दूसरे प्राणी के द्वारा मारे जाते हुए प्राणी को 
बचाने के लिए प्रवृत्ति करना अहिसा धर्म नही है। वह तो एक 
प्रवृत्ति-प्रधान दूसरा ही घस्म है। जिसका विधान जेन-शात्नो मे 
कही नहीं पाया लाता है। यद्यपि भगवान्‌ महावीर स्वामी ने 
छुद्मस्थावस्था में वेश्यायन बालतपस्वी के द्वारा जलाये जाते 
हुए गोशालक की रक्षा की थी । परन्तु उस दृष्ठान्त से मरते हुए 
प्राणियों की प्राणरक्षा। करने से धर्म स्थापन करना बड़ी भारी 
भूल है. क्योकि जब भगवान्‌ महावीर स्वासी को केबल-ल्लान 
उत्पन्न हो चुका था, उस समय उनके सामने सुनक्षत्र और 
सवोजुभूति मुनि को गोशालक ने जल्ला दिया था। परन्तु भग- 
वान्‌ ने उनकी रक्षा ल की । भगवान्‌ के केवल्ली अवस्था के इस 
उदाहरण से मरते प्राणी की प्राणरक्षा करना कत्तव्य सिद्ध नही 
होता । इस उदाहरण से स्पष्ट सिद्ध होता है कि छद्मस्थ अवस्था 
में सबज्न न होने के कारण भूलकर उन्होंने यह काम किया है। 


[छ] 


अतः हिंसक द्वारा मारे जाने वाले प्राणी की प्राणरक्षा करने में 
धम बताना मूर्खों का काम है । 


२--हीन, दीन दुःखी जीवो को दयालु पुरुष सहायता दिया 
करते हैं ओर इस काय को वे पुण्यजनक मानते हैं। परन्तु तेरह- 
पन्‍थी साधु इसे कुपात्र दान ठहरा कर श्रावको से इसका त्याग 
कराते हैं | तेरहपन्थियो की मान्यता है कि साधु से भिन्न संसार 
के समस्त प्राणी कुपात्र हैं। इस विषय मे भ्रमविध्वंसन प्रृष्ठ ७६ 
ओर ८२ में विस्तारपूबंक लिखा है। प्रृष्ठ ७६ मे लिखा है कि 
साधु थी अनेरो कुपात्र छे ! प्रष्ठ पर मे लिखा है कि “ पान्न- 
दान, मांसादि सेवन, व्यसन कुशीक्षादिक ये तीनो ही एक मार्ग 
के पथिक हैं ।' इत्यादि । 


३--इसी तरह पुत्र माता-पिता की, पतित्रता का पति +ी 
की ओर विद्यार्थी गुरुआदि की जो सेवा सुश्रषा, सम्मान आदि 
करते हैं--इसे भी तेरहपन्थी एकान्त पाप बतल्ाते है। इनकी 
उक्त सान्‍्यता भी अज्ञान से भरी हुई है | भगवान्‌ ने श्री उबवाई 
सूत्र मे बताया है कि अम्मापिड सुस्सूसगा? इत्यादि । यह पाठ 
देकर माता-पिता की सेवा करने वाले पुत्र को स्वगंगामी कहा 
है।शा के अनुसार माता-पिता आदि की सेवा से पुण्यबन्ध 
होता है। यह बात शा -सिद्ध होने पर भी तेरहपन्थी बन्धु पितृ- 
भक्ति को एकान्त पाप बता कर संसार से सेवा का ज्ञोप करना 
चाहते है किन्तु विद्वज्जनो को यह मान्यता अज्ञानपूर्ण ही समझना 
चाहिए । 


ओर भी इनके खुले मन्तव्य देखिए ;-- 


[ज] 
; दया ओर दान का संकुवित अथ ; 





“साधु थी अनेरो कुपात्र छे। अनेरा ने दीधां नेरी 
प्रकृति नो बंध क्यो ते अनेरी प्रकृति पाप नी छे |! 
' अमविध्व॑ंसनम्‌ प्‌ृ० ७६ 


& पात्र दान, मांसादिक सेवन, व्यसन कुशीलादि 
गो ८ 6 थि से जैसे 
यह तीनों एक ही मांग के पथिक है। जेसे चोर, जार, 
ठग यह तीनों समान व्यवसायी है| उसी तरह जयाचार्य 
सिद्धान्तानुसार कुपात्र दान भी मांसादि सेवन व्यसन 
शीलादिक की श्रेणी में गिनने योग्य है !! . 


भ्रमविध्वंसनम्‌ पूृ० ८२ (संशोवक) 


“केतला एक जिन 'आज्ञाना अजाण छे, ते साधु 
अग्नि मांही बलता ने कोई गृहस्थी बांहे प ड़ ने बाहिर 
काहे तथा साधुरी फांसी कोई गृहस्थ कापे तिण में धर्म 
कहे छे |! 


अ्रमविध्वंसनम्‌ प्ृ० २६ ७ 
७ 75 किक कक टी घ/ 
यदि कोइ गृहस्थ अग्नि में जलते साधु की बॉह पकड़कर 


बाहर निकाल देता है या साथु की फॉसी काट देता है तो उसमे 
धर कहने वाले जिन आज्ञा के अजाण है । 


[रू] 


पात्र जीवां ने बचावियां, पात्र ने दिये दानजी। 
(६ + ण-्‌ 
ओ सावध कत्तेव्य स॑ 7२ नो, भारख्यो  भगवानूजी ॥ 
अनुकम्पा ढाल १२ कड़ी १० 


संसार रो उपकार किया में, जि म॑ रो हीं अंश लिगार | 

के [ में ७5 ््+ 

संसार तणां उपकार किया में, धर्म हे ते मृढ गँवार ॥ 
अनु० ढाल ११ कडी ३६ 


तेरहपंथी भाइयो ! आपके मत से सांसारिक कत्तंव्य या 

लौकिक उपकार मे धर्म कहने वाला मूढ़ और गँवार है ? इन 

यों में घम नही हुआ तो पुण्य भी नहीं हुआ क्योकि घमं के 
बिना कोरा पुण्य मानते नहीं है। भावाथ यही निकला कि 
लोकिक उपकार करने से पापरूप ही फल हुआ। यही निश्चित 
मान्यता है ओर इसी को ये छिपाते है। “लज्ञोकभय से सिद्धान्त 
गोपन करना कायरता है| नींव मजबूत है, सिद्धान्त सही है 
तब डर किस बात का !” तो क्यो नहीं स्पष्ट कह देते कि लोकधम 
के पालन करने का फल पापबन्ध है। आप लोकधम तो कहते हैं 
मगर उसका फल क्यो नही बताते। फल बताने से. लुका-छिपी 
क्यो ? भारतीय ऋषि-मुनियो ने पुएय, पाप ओर धसेरूप तीन 
फल्न बताये हैं | हम इन्हीं तीन मे से उत्तर चाहते हैं । 

“ रतरू-पान 'न कराना तो आपने पाप बताया है मगर स्तन 
पान कराने का फल्ञ क्यो नही बताया ? भक्त पान का विच्छेद 
करने से आत्मधम की घात होती है मगर भक्त-पान देने से क्या 
फल होता है'? यह क्यो छिपाते है । 

प्रतिहिंसा का नाम लेकर तथा मदिरा, मांस ओर व-सेवन 
से सु॒पहुँचाने की बात कहकर रक्षा और सहायता को उड़ाना 


[ञ] 


चाहते हैं यह अनुचित है। क्या आप बिना प्रतिहिंसा के रक्षा 
करने मे और मदिरा, मांस व स्त्यादि सेवन के सिवाय अन्य 
साधनो से किसी को साता पहुँचाने से धर्म मानते है ? आप तो 
रक्षामात्र मे पाप मानते है। चाहे शुद्ध साधन से रक्षा की गई 
हो | क्योकि आपकी सान्‍्यता है कि असंयती जीव जिन्दा रह- 
कर जो पाप करता है वह पाप रक्षक को ल्वगता है | 
चतेमान में अन्तराय देने मे आप पाप सानते हैं मगर भवि- 
ध्य के लिए दीन, हीन दुःखी-जनो के ज्िए दान का द्रवाज़ा बंद 
करने से पाप क्यो नही मानते ? आपके पूवाचाय दान देने का 
त्याग करने का उपदेश देते थे जेसे कि कहा है 
अत्त में दान देवा तणो, शेई्दे त्याग करे मन शुद्धजी । 
त्यांरो पाप निरन्तर टालियो, त्यांरी वीर व ।णी बुद्धजी ॥ 
श्रावक-चर्स-विचार पृ० १३१ 
अब प्रश्न यह रहा कि क्या श्वे० तेरहपंथी गृहस्थ परोपकार 
के काय नहीं करते ! करते सी है मगर शर्माशर्सी और पाप 


समझकर | छाती में धड़कन लाकर पश्चात्ताप करते हुए। जैसे 
कि कहा है :-- 


व्रत में देतों थ्कों, पड़े श्रावक्ष रे मन धरकजी। 

काम पड़े व्रत में दान रो, जब देतो ही श्रमाशर्मजी ॥ 

पछे करे पछतावो तेहनु', कांइ ढीला पड़े कर्मजी | 

अत्रत में दान दे तेहनु, ठालन रो रे उपायजी ॥ 

जाणे कम बंधे छे म्हांय रे, मौने भोगवत्तां दुः दायजी | 

अव्त में दान देताँ थ्काँ, बंधे ॥ठेँ ही पाप जी॥ 
श्रावक-धर्म-विचार्‌ घृ० १३० 


[ट] 


साधु के सिवाय सब प्राणी अव्रती हैं। उनको दान देने से 
आगएठों ही पापकर्म” बंध जाते हैं। बंधुओं ! फिर भी ये कहते हैं 
हम कहाँ मना करते हैं | यह ऊपर की ढाल दान के लिए ग्रोत्सा- 
हन दे रही है या दान का दरवाजा बन्द कर रही है। पाठक 
सोचे । 

उपरोक्त ल्ोक-विरुद्ध मान्यताओं का समाधान एवं सन्मागे- 
दर्शन कराने के लिए ही स्वर्गीय पृज्यश्री ने उन्ही की शैल्ली से 
ढालों की रचना एवं सद्धम-मण्डन? ग्रंथ रचकर जनता का आव- 
रण दूर किया है। ऐसे महापुरुष हमारे लिए परमोपकारी हैं, 
उत्तका जितना उपकार माने कम ही है, उनका उपकार अनन्त हैं। 


श्री ध्मरक्षक समिति के सदस्य, 
रतलाम 


ढाल पहली 
ढात्न दूसरी 
ढाज्ञ तीसरी 
ढाल चौथी 
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# दोहा %# 


करुणा वरुणालय प्रभो, मंगलमूल अनन्त | 
जय जय जिनवर विवुधवर, सुखमय सु_मावन्त ॥। १॥ 
भावार्थ :--हे करुणासागर प्रभो ! अनन्त मंगलो के मूल, 
वीतराग, केवलज्ञानी और अनन्त सुखोमे लीन आप सदा जय- 
बन्त रहे ॥१॥ 


अनन्त जिन हुआ केवली, मनपर्यय मतिमन्त | 
अवधिधर मुनि निर्मला, दस पूर्व-लगि सन्त ॥२॥ 
आगम बलिया ये सहू, भावे आगम साए। 
'बचन न श्रद्धे तेहना, ते रुलसे संसार ॥३॥ 


भावार्थ :-पूर्व समय में अनन्त तीथंझुर एवं सामान्य 
केवलज्ञानी हो गये है वे, मनःपर्ययज्ञानी, निर्मल अवधिज्ञानी 
और दस पूर्वों तक के ज्ञाता--ये सभी आगमबलिया अथोत्‌ 
अआागसविहारी होते है। इनके वचन आगमसरूप माने जाते है। 
जो इनके बचनो पर श्रद्धा नहीं करते वे संसार भे परिभ्रमण 


करते हैं. || २०३ ॥ 


अनुकम्पा-विचार ] [५२ 


अनुकम्पा आछी ही, जिन आगम रे मांय | 
अज्ञानी सावज कहे, खोटा चोज लगाय ॥५॥ 
भावार्थ :--जैनशास्त्रों मे अनुकम्पा श्रेष्ठ कही गई है किन्तु 


कितनेक अज्ञानी कुह्देतु लगाकर उस अनुकम्पा को सावग्य-पाप- 
कारी कहते है ॥४॥ 


ढालां नहीं जालां हुई, अलुकम्पा रीघ । 
पश्चमकाल ग्रमाव थी, ह! ! ह| | त्रिथुवन तात | ॥५॥ 


भावाथ :--अनुकम्पा को सावद्य बतलाने के लिये उन 
अज्ञानियो ने कितनीक ढाले वनाई है। वे ढाले अनुकम्पा की 
घात करने के लिये जालरूप सिद्ध हुईं है। हे जिलोकीनाथ ! इस 
पतञ्चम आरे का यह प्रभाव है ॥५॥ 


अलनुकम्पा उठायवा, मांडी साया जाल । 

मूरख मछला ज्यों फेस्या, रुले नन्‍्तो काल ॥६॥ 

भावाथ “संसार से अनुकम्पा को उठा देने के लिये उन 
अज्ञानियों ने कपटपूबषक ये ढालेरूपी जाले फेला रक्खी है। जिस 
प्रकार जाल से मछली आकर फेंस जाती है उसी प्रकार इन 
ढालोरूपी जालो मे भोले प्राणी फंस जाते है । उस विपरीत श्रद्धा- 
रूप मिथ्यात्वके कारण अनन्तकाल तक वे संसार में परिभ्रमण 
'करत रहते" है ॥६॥ 

दुखमि आरे पंचमे, शुरू चलायो पन्‍्थ | 

अनुकम्पां खोंटी कहे, में धरावे सन्त 


१५] [ प्रस्ताबिक 


भावार्थ :--इस दुःषम नामक पॉचवे आरे मे कुगुरु ने यह 
७. ३ कोर 
पन्‍थ चलाया है जिसमे वे अनुकम्पाको बुरी बतलाते है | इस पर 
भी ॥ य तो यह है कि वे सन्‍त नाम घराते है ॥७॥ 


थोर ना दूध सम, अनुकम्पा बतलाय । 
मन सों सावज नाम दे, भोला ने भरमाय ॥८॥ 
भावाथ :--वे अज्ञानी लोग भोले प्राणियो को श्रम मे डालने 


के लिये अनुकम्पा को अपने मन से ही सावद्य बतलाते है और 
उस अनुकम्पा को वे आक ओर थूहर के दूध के समान बुरी 


बतलाते है ॥८॥ 


सपाप वज नाम है, हिंसादिक थी होय | 
अनुकम्पा हिंसा नहीं, सावज किस विध होय ॥६॥ 


भावाथ :--पापकारी काय को सावद्य कहा जाता है जो 
कि हिंसादि पाप-कार्यो से होता है। अनुकम्पा हिंसा नहीं है 
किन्तु मरते हुये प्राणी की प्राशरक्षारूप दया अनुकम्पा कहलाती 
है। फिर वह अनुकम्पा सावद्य-पापकारी केसे हो सकती है? 
अथोत्‌ अनुकम्पा सावद्य कभी नहीं हो सकती ॥६॥ 


अनुकम्पा रक्षा ही, दया कही भगवन्त | 

पाप हें कोई तेहने, मिथ्या जाणों तन्‍्त ॥१०॥ 

भावाथ :->मरते हुए प्राणी की प्राशरक्षा करना एवं दुःखी 
प्राणी पर दया करना इसे तीथेइुर भगवान्‌ ने अनुकम्पा कहा 
है। उस अनुकम्पा को यदि कोई पापकारी-सावद्य बतलाने की 
घ्ष्टता करे तो उसका कथन मिथ्प्रा समझना चाहिये ॥१०॥ 


अनुकम्पा-विचार ] हु 


अमृत एक सो जाणज्यो,अनुकम्पा पिण एक | 
भेद प्रभू नहीं भाषियो, खतर माँही देख ॥११॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार अमृत एक ही है अथात्‌ (१) जिलाने 
बाला अमृत और (२) मारने बाला अम्ृत-ऐसे दो भेद अम्रृत 
के नहीं हो सकते उसी प्रकार अनुकम्पा भी एक ही हे। उसके 
(१) सावद्य-पापकारी-अनुकम्पा और (२) निरवद्य अनुकम्पा-- 
ऐसे दो भेद नही हो सकते । तीथकुर सगवान्‌ ने भी अनुकम्पा के 
सावद्य ओर निरवय्य-ऐसे दो भेद शा ओर मे कही पर नहीं फर- 
माये है ॥११॥ 


तो पिश कुगुरु कदाग्रहे, चढिया बिस्वा बीस | 
मनसे करे प्ररूपणा, करड़ी ज्यांरी रीस ॥१२॥ 


भावाथ :--ऐसा होने पर भी कदाभ्रह के वश होकर छुगुरु 
अपने सन से अनुकम्पा के सावद्य ओर निरबद्य ऐसे दो भेदो की 
प्ररूपणा करते है। इस विषय भे उनसे प्रश्न करने पर वे ठीक 
उत्तर तो कुछ नही दे सकते किन्तु प्रश्नकत्तों पर क्रोध करने 
लगते है ॥१५॥ 


निरवद ने सावद वलि, अनुकम्पा रा भेद | 
अणहूँता कुगुरु करे, ते सुण उपजे खेद ॥१३॥ 
भाषाथ :--वे कुशुरु अपने मन से ही अनुकम्पा के सावगद्य 


ओर निरबद्य ऐसे अनहोने दो भेद करते है जिसे सुनकर मन मे 
खेद पंदा होता है ॥१श॥ 


५. | [ प्रास्ताविक 


भरम जाल वोड़न तर, रच प्बन्ध रसाल । 
धारो भवजी ; ! तुम्हें, बरते मंगलमाल ॥१४॥ 


भावार्थ :--कुगुरुओ के उपरोक्त भ्रमजाल को तोड़ने के लिये 
के आर 
यह सुन्दर ग्रन्थ बनाया जा रहा है| हे भव्य जीबो ! इसे तुम 
समभापूबक धारण करो जिससे तुम्हारी आत्मा का मंगलकल्याण 
हो ॥१७॥ 





अनुकम्पा-विंचार ] [ 


ढाल पहली 


>-+-०<०-७- 


& मेघकुमार का अधिकार & 


3-७ ४७८८८: 


4 


संज्षिप्त पूषभव की कथा :--- 

मेघकुमार का जीव पूबभव में हाथी था। इससे पहले भव मे 
भी वह हाथी था, आनन्द-पूबक जज्भल में रहता था | एक समय 
जज्ञल में आग लग गई | उसे देखकर वह भागने लगा। दोड़ते- 
दौड़ते उसे बड़ी जोर से प्यास लगी | पानी पीने के लिये वह एक 
तालाब की ओर जाने लगा। आगे जाने पर बह ताज्नाब के 
कीचड़ से बुरी तरह फंस गया। बहुत कोशिश करने पर भी 
निकल न सका । इतने से पीछे से एक दूसरा हाथी आ गया। 
उसने उसे दन्तप्रहार किया जिससे वह वहा मृत्यु को प्राप्त हो 
गया। दूसरे जन्म में बह फिर हाथी हुआ | एक समय जड़ मे 
आग लग गई, जिसे देखकर उसे जातिस्मरण ज्ञान उत्पन्न हो 
गया । इसलिये सविष्य से ऐसे दावानल से बचने के लिये एक 
योजन का लम्बा चोड़ा एक मण्डल (घेरा) बनाया | कुछ समय 
पश्चात्‌ जज्ञल मे फिर आग लग गई । उससे बचने के लिये जड्भल 
के अनेक पशु-पक्ती भागकर उस मण्डल मे आ गये। हाथी भी 
दोड़ता हुआ वहाँ पहुँचा, तब वह सण्डल जीवो से खचाखच 
भर गया था। बड़ी मुश्किल से थोड़ी-सी जगह हाथी को खड़े 
रहने के लिये मिली | कुछ समय बाद अपने शरीर को खुजलाने 
के लिये हाथी ने अपना पेर उठाया। इतने मे दूसरे बलवान 
प्राणियों द्वारा ढकेला हुआ एक शशक ( खरगोश ) उस जगह 


७] [ ढाल पहली 


आ पहुँचा | शरीर को खुजल्लाकर जब बह अपना पर नीचे रखने 
लगा तो वहाँ एक शशक को बठा हुआ देखा | तब :-- 


'पाणा कपाएं भूयाणुकपाए जीवाणुकपाए सत्ताणुकंपाए! 


प्राण, भूत, जीव, सत्त्वो की अनुकम्पा से उसने अपना पर न 
तो उस शशक पर रक्‍्खा, न दूसरे प्राशियों पर रक्खा ओर न 
उन्हें इधर-उधर ढकेला ही, किन्तु उसने अपना पर अधर उठाये 
रक्‍खा । उन समस्त प्राणियों की अनुकम्पा से हाथी ने ऐसे सम्य- 
क्त्वरत्न की प्राप्ति की, जिसकी प्राप्ति उसे आगे कभी नही हुई 
थी | उसने उस समय संसार परित्त ( परिमित ) किया और 
मनुष्य-आयु का बन्ध किया | 


वह वन की अग्नि अढाई दिन मे शान्त हुईं । सब जीव उस 
मण्डल से निकलकर चले गये। तब चलने के लिये हाथी ने भी 
भी अपना पैर प्रृथ्ची पर रक्खा, किन्तु अढ़ाई दिन तक ऐेर ऊँचा 
रहने के कारण अकड़ गया था जिससे वह हाथी चल नहीं सका 
प्रत्युत पृथ्वी पर गिर पड़ा | तीन दिन तक उस बेदना को सहन 
करके अपनी सो बपष की आयु पूर्ण करके मृत्यु को ग्राप्त हुआ | 


बहाँ से मर कर वह हाथी का जीव राजा श्रेशिक के घर 
पुत्ररूप से उत्पन्न हुआ जिसका नाम मेघकुमार रक्खा गया। 
युवाबस्था को प्राप्त होने पर आठ राजकन्याओं के साथ उसका 
विवाह किया गया । फिर सेघकुमार ने भगवान महावीर स्वासी 
के पास दीक्षा अहण की | बहुत वर्षा तक दीक्षापयोय का पालन 
का वह विजय नामक अलनुत्तर, विसान में ३९ सागरोपस की 
स्थिति वाला देव हुआ | वहाँ से चवब कर महाधिदेह क्षेत्र मे 
जन्म लैकर संय्रेस ग्रहण करेगा और मोक्ष जायगा । 
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9 वात 
[ तर्ज॑--बविग विग छे उणी नागश्रो ने ] 
मेघमुँवर हाथी रा भव में, 
करुणा करी श्री जिनजी बताई। 
प्राणी, भूत, जीव, सत्च री, 
अनुकम्पा को, समकित पाहँ।॥ 
अनुकम्पा सावज मत जाणो ॥ अनु ० १॥ 
निज देह री परवा नहीं राखी, 
प्र अनुकम्पा रो हुवो रसियो | 
बीस पहर पग ऊंचो राख्यो 
पर उपकार से मन नहीं खसियों | अनु० २॥ 
परितसंसार कियो तिण्‌ विरियां, 
श्रेशि घर उपनो गुण पाई। 
आठ रमशी तज दीक्षा लीधी, 
ज्ञाता अध्ययने गणधर गई ॥ अनु ० ३॥ 
भावार्थ :--हाथी के भव मे मेघकुमार ने प्राणी, भूत, जीव, 
सत्त्व की अनुकम्पा की थी जिससे उसे समकित की प्राप्ति हुई 


थी ऐसा तीथझ्ूरदेव श्री महाबीर स्वासी ने फरमाया है। इस 
लिये अनुकम्पा को सावद्य नही समझना चाहिये । 


प्राशियों की अनुकम्पा से हाथी इतना लीन हो गया था कि 
उसने अपने शरीर की परवाह ने करके बीस पहर तके थानी 


६] [ ढाल पहली 


अढ़ाई दिन तक पेर को ऊपर उठाये रखा किन्तु परोपकार 
( प्राशियों की अनुकम्पा ) से जरा भी विचलित नहीं हुआ । 
इसी कारण उसने समकित की प्राप्ति की और संसारपरित्त 
( परिमित ) किया | फिर श्रेशिक राजा के घर पुतन्ररूप से उत्पन्न 
हुआ। वहीं आठ राजकन्याओं के साथ उसका विवाह किया । 
फिर उन्हे छोड़कर उसने भगवान्‌ सहावीर स्व्रामी के पास दीक्षा 
ग्रहण की । इत्यादि सारी कथा विस्तारपूषक ज्ञातासूत्र के प्रथम 
अध्ययन में कही गई है।॥ १-१॥ 
प्रश्ष :-- 'बलता जीव दावानल देखी, ह 
से से पकड़ नाय बचाया |! 
भावाथ :--कितनेक अज्ञानी लोग ऐसा कहते है कि हाथी 
ने प्राशियों पर अनुकम्पा नहीं की थी किन्तु उसने अपनी आत्मा 
को पाप से बचाया था। यदि वह प्राणियों पर अनुकम्पा करता 
तो दावानल ( बन की अग्नि ) मे जलते हुए प्राणियों को स्टूड से 
पकड़कर क्यों नही उठा लाया ओर मण्डल मे क्यो नहीं रक्खा ? 
उत्तर :--मूहमत्यां रो या खोठी कल्पना, 
बतलता जीव स्तर न बताया ॥ अनु० ४॥ 
मण्डल जीवां थी प्रण भरियो 
शश बठण ने स्थान न मिलियो । 
जीव लाय किंण जागा मेले, 
खोटो पक्ष मिथ्याती कलियो ॥| अ ० ४॥ 


भावार्थ :--उपरोक्त प्रश्न अयुक्त है क्योकि पहली बात तो 
यह है. कि दावानले में जीव जल रहे थे; ऐसा शा में नहीं 
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बतल्ाया गया है। दूसरी बात यह है कि हाथी के आने से पहले 
ही उसका बनाथा हुआ सण्डल जीवो से ऐसा खचाखच सर 
गया था कि हाथी को भी ठहरने के लिये रथान मुश्किल से मिला । 
तथा शरीर खुजलाने के लिये उठाये हुए अपने पर को वापिस 
नीचे रखने का स्थास नहीं मिल्ला | ऐसी दशा में वह हाथी दावा- 
नल मे जलते हुए जीवों को जाकर कहाँ रखता और उनको लाने 
के लिये किस मार्ग से जाता, क्योकि वह स्थान तो जीबो से 
इतना भरा हुआ था कि वहाँ तो पेर रखने को भी जगह न थी । 
इसलिये उपरोक्त प्रश्न अयुक्त है। 


सुसलो ने मा्रयो अनुकम्पा बतावे, 
(तो) एक जोजन मण्डल रे मांई | 
जीव घणा जामें आई ने बसिया, 
(स्यां) सगलां ने हाथी तो मारया नहीं | अनु ० ६॥ 
(जो) सुसलो न मारथा रो धर्म बतावो, 
(तो) दूजा (ने) न मारवां रो क्यों नहीं केवो | 
(६ है 
(जो) सुसला रा प्राण बचाया धर्म है, 
तो दूजा जीव बचाया रो (पिण) केबो ।।अनु० ७॥ 
भावार्थ :--पूर्वपक्ञवदियों का कथन है कि हाथी ने केवल 
अकेले खरगोश को न सारने रूप अलुकस्पा की थी। तथ प्रए्न 
यह होता है कि उस एक योजन के मण्डल से तो बहुत से जीव 
आकर ठहरे थे, उन सबको भी हाथी ने सास नहीं था। उन 
संतको त॒ सारसेरूप अलुकम्पा से धर्म क्यों नही कहते ? क्योंकि 
जब एक खरगोश के प्राण बचाने मे धर्म हे तो दूसरो के प्राण 
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बचाने में धर्म क्यो न होगा ? इसलिए यह कहना कि हाथी ने 
अकेले खरगोश की अनुकम्पा से संसार परित्त किया हैं, बहुत 
जीव जो मण्डल् मे आकर बचे थे उनकी अनुकम्पा से संसार 
परित्त नहीं किया? यह कथन अविवेक का सबसे बड़ा उदाहरण 
हँ क्योंकि जब वे लोग भी एक जीव खरगोश की अनुकम्पा से 
संसार परित्त होना मानते है तब फिर अनेक जीवों की अनु 
कम्पा से डरने की क्या बात हे ? क्योकि जव एक जीव की 
अनुकम्पा से संसार परित्त हो सकता है तो अनेक जीवो की 
अनुकम्पा से धर्म ही होगा । 


जोजन मण्डले जीव जो बचिया, 
मंदमती तामें फाप% बतथे | 
त्यांर खे सुसलो बंचिया रो, 
धर्म! कहो जी ण्‌ विध थांवे ॥ अनु० ८॥ 


भावाथ :--हाथी के बनाये हुए एक योजन के मण्डल मे 
बहुत जीवो की प्राणरक्षा हुई थी। मन्दबुद्धि लोग इसमे पाप 
बतलाते ६, ज॑ंसा कि उन्होने अपनी अनुकम्पा की ढाल से जोड़ 
रक्‍खा है| उनके हिसाब से तो शशक के बचने का भी धम कसे 
हो सकता है ” 


» जैसा कि वे कहते हैं -- 
“दांडलों एक जोजन नो कीवो, घणा जीव बचिया तहों आई 
तिण वचिया रो धर्म न चाल्यो, सपकित आया विन समझ न काई ॥। 
ञा अनुकम्पा सावज जाणो ॥7? 


( अनुकम्पा टाल १ गाया ४ ) 
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उलटी मति सूँ ऊँधी वाणे, 
जीव बचाया में पाप बखाशे | 
हाथी तो जीव बचाई ने तिरियो, 
उत्तम जन शुक्ला नहीं आणे |॥|अनु० ६॥ 


भावाथ :--डन लोगो की समझ विपरीत है इसलिए बे 
विपरीत बात की प्ररूपणा करते है ओर जीव बचाने मे पाप 
बतलाते है। अनेक जीबो के प्राण बचाकर हाथी ने अपनी 
आत्मा का कल्याण साधन कर लिया । विवेकी पुरुष इस विपय 
में कुछ भी शह्कला नही करते है ॥६॥॥ 


२-भ० नेमिनाथजी की करुणा का श्रधिकार 
संक्षिप्त कथा $--- 


शौयपुर नगर मे यदुबंशी महाराज समुद्रविजय थे। उनकी 
रानी का नास शिवा देवी था । शिवा देवी की कुक्षि से बाईसवे 
| कस & पु बैल 
तीथेक्षर भगवान्‌ नेमिनाथ (अरिपनेमि) का जन्म हुआ था । 


भगवान्‌ नेमिनाथ से पूर्व होने वाले तीर्थक्ुरों ने यह कह 
दिया था कि बाइसवाँ तीथेद्भुर बालब्रह्मचारी रहकर ही दीक्षा 
ग्रहण करेगा तथा भगवान्‌ नेमिनाथ स्वयं अतिशय ज्ञानी होने 
के कारण इस बात को जानते थे, किन्तु उस समय यादवों मे 
हिसा बहुत फेली हुई थी । उस हिंसा को हटाने के लिए भगवान्‌ 
ने विवाह करना स्वीकार किया। राजा उम्रसेन की पुत्री राज- 
मती के साथ उनका विवाह होना निश्चित हुआ। चोंदी, सोने 
आदि के १०८ घड़ी का जल एकत्रित करके उसमे सुगन्धित अनेक 
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ओषधियों डाली गई, फिर उस जल से भगवान्‌ को स्नाय कराया 
गया और सुन्दर तथा बहुमूल्य व््राभूषणो से अलंकृत किया 
गया | घूमधास से बारात रवाना हुईं। जब भगवान्‌ विवाह- 
मण्डप के नजदीक पहुँचे तो क्या देखते है कि अनेक पशु-पत्षी 
वाड़ो और पिंजरो मे बन्द थे और वे दीनतापूबक शब्द कर रहे 
थे। उन्हें देखकर भगवान्‌ ने अपने सारथि से पूछा कि सुख को 
चाहने वाले इन बेचारे प्राशियो को यहाँ वन्धन में क्यो डाला 
गया है !? 


यद्यपि भगवान्‌ अतिशय ज्ञानी होने के कारण इस बात को 
जानते थे कि इन पशु-पक्तियो को मांस के वास्ते मारा जाने के 
लिए यहाँ बन्धन मे डाला गया है लेकिन यदि वे अपनी इस 
जानकारी के आधार पर ही पशु-पक्षियो पर करुणा कर उन्हें 
बन्धन से छुड़ा देते तो वारात के लोग तथा दूसरे लोग पशु- 
पक्षियों को बन्धन-मृक्त कराने का कारण न समझ पाते ओर 
यादवों मे फेत्ती हुई हिसा को मिटाने का जो भगवान का उद्देश्य 
था वह पूरा नही होता | महापुरुषों के प्रत्येक काय मे कोई न 
कोई गूढ़ तत्व छिपा रहता हैं। इस्तेलिये सब कुछ जानते हुए भी 
भगवान्‌ ने सारथि से यह प्रश्न किया । 


सारथि ने उत्तर दिया कि है प्रभो ! ये समस्त भद्रप्राणी 
आपके विवाह के कारण एकत्रित कर यहाँ बाड़ो ओर पिजरों में 
बन्द किये गये है । इन्हें मारकर आपके विवाहमहोत्सब मे आये 
हुये लोगो को इनके मांस का भोजन कराया जायगा / 


सोउण तस्स वक्यणं, बहुपाणिवियासणं | 


«१ 


चिंतेश से महापरणें, साणुक्कोत्ों जिशहे उ ॥/८॥ 
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जश मज्क कारणा, एए हम्मंति सुबहु जिया | 
न में एये तु निस्सेसं, परलोगे भाषित्सह ॥/६॥ 
सो कुरडलाण जुयल॑, सुत्तण च महायतों | 
आभरणासति य सब्वाणि, ताराहिसत परणामह ॥२०॥ 

( उत्तराध्ययन अध्ययन २३ ) 


टीका :--हत्थं सारथिनोक्ते यदू भगवान्‌ विहितवांस्तदाह 
सुगममेव । नवर॑ तस्य सारथेः बहूनां प्रभूतानां प्राशिनां प्राशानां 
विनाशनं हनन अभिधेयं अस्मिन्‌ तदू बहुप्राशिविनाशनम | स 
भगवान सानुक्रोशः सकरुण: केपु 'जिएहि उ त्ति जीवेपु, तु पाद- 
पूरणे | सम कारणादिति मद्विवाह-प्रयोजने भोजनाथत्वादमीपा- 
मिति भाव: | हम्मंति हन्यन्ते बतमान सामीप्ये लट ततो हनि- 
प्यन्ते इत्यथ: | पाठान्तरत: 'हमिहंति? त्ति, सुस्पष्टम। सुबहव: 
अतिप्रभूता: 'जियः त्ति जीवा:, एतदीति जीवहननं तु: एच काराथ, 
नेत्यनेन योज्यते ततः न तु नेब, निःश्रेयसं कल्याणं परलोके भवि- 
प्यति पापहेतुत्वादस्येतिभाव: भवान्तरेषु परलोकभी रुत्वस्पात्यन्त- 
मभ्यस्ततयेबसमभिधानमन्यथा चरमशरीरत्वादतिशयज्ञानित्वान 
भसगवत: कुतः एवंविध चितावसर:। एवं च विद्तिभ्रगवदाकूतेन 
सारथिना मोचितेपु सत्तवेषु परितोपितोडसी यस्कृतवांस्तदाह सो? 
इत्यादि सुत कंचेति कटिसूत्रमपेयतीति योगः। किमेतदेवेत्याह 
,आभरणारणि सबोशि शेषाणीति गम्यते । 


दीपिका :--तदा नेमिकुमारः कि चितयतीत्याह यदि सम 
विवाहादिका रणेन एते सुबह: प्रचुरा: जीवाः हनिष्यन्ते मारयि- 
घ्यन्ते तदा एतद्‌ हिसाख्यं करे परतोके परभवे नि:श्रेयस कल्याश- 
कारी न भविष्यति परलोकभीरुत्वस्यात्यन्तमभ्यस्ततयैवसमभिधा- 
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नमन्यथा भगवत रमदेहत्वात्‌ अतिशयज्ञानित्वाश्व कुत एबंविधा 
चिन्ता इति साव: ॥१६॥ 


स नेमिकुमारों महायशाः, नेमिनाथस्याभ्िप्रायात्‌ सर्वेषु 
जीवेपु बन्धनेभ्यों मुक्तेषु सत्सु सबोशि आभरणा णि साथये प्रणा- 
सयति द॒दाति तान्याभरणाणि कुण्डलानां युगलं पुनः सूत्रक 
कटिद्वरक॑ चकारातू आमभरणशब्देन हारादीनि स्वोद्भोपाज्भ: 
भूषणानि साथये ददों ॥२०॥ 


अथ :--इस प्रकार सारथि के कहने पर भ्रगवान्‌ नेमिनाथ 
ने जो किया वह इन गाथाओ मे कहा गया है। बहुत से प्राणियों 
का विनाशरूप अथ को बतलाने वाले सारथि के वचनो को सुन- 
कर बड़े बुद्धिमान्‌ नेमिनाथ, उन्त प्राणियों पर दयायुक्त होकर 
सोचने लगे :-- 

यदि ये बहुत से प्राणी मेरे कारण यानी मेरे विवाह मे आये 
हुए लोगों के भोजनाथ मारे जायेगे तो यह काय मेरे लिये पर- 
ज्ञोक मे कल्याणुकारक नहीं होगा। ( यद्यपि अगबवान नेमिनाथ 
अतिशय ज्ञानवान ओर चरमशरीरी होने के कारण उसी भव मे 
मोक्ष जाने वाले थे अतः उन्हे परलोक की चिन्ता करने की 
आवश्यकता न थी तथापि दूसरे भवो सें परलीक से डरने का जो 
उन्तको अत्यन्त अभ्यास था उस अभ्प्रास के कारण उन्हें पूर्वोक्त 
चिन्ता हुईं थी । ) 

भगवान नेसिनाथ का अशिप्राय समककर सारथि ने जब 
उन प्राणियों फो वन्धन से मुक्त कर दिया तव भगवान्‌ ने प्रसन्न 
होकर कानो के कुए्डल ओर कटिसूत्र ( कन्द्रोरा ) तथा दूसरे 
सब आभूषण उतार कर सारथि को इनाम दे दिये। ( यह उक्त 
गाथाओं का, टीका ओर द्रीपिका के अनुसार अथ है |) 
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इसके बाद भगवान अरिप्रनेमि ने सारथि को रथ वापिस 
लौटा लेने की आज्ञा दी | अपने महत् मे आकर भगवान अरिए- 
नेमि ने समस्त सांसारिक बन्धनों को तोड़कर दीक्षा लेने का 
विचार किया। तदनुसार उन्होने वार्पिक दान देना प्रारम्भ 
किया । एक वपष तक वे बराबर दान देते रहे । इस प्रकार संसार 
को दया और दान का पाठ पढ़ाकर स्रगवान्‌ अरिश्टरनेमि ने एक 
हजार यादवकुमारों के साथ दीक्षा ऋण की । ७०० वर्षो तक 
दीक्षापयोय का पालन कर भगवान सोकज्ष पधार गये। 


तीन ज्ञान धर नेम ग्रश्ुजी, 
व्याव न कश्णा निश्चय जाणे | 
बाल चारी .आावीसमो, 
होसी जिनवर जिनजी बखाणे॥ नु० १॥ 
जीव दया सब जग ने बतावा, 
, जादवी हिंसा भेट्ण काजे। 
पंचेन्द्री प्राणी रा प्राण बचावा, ४ 
प्रत्यक्ष न्याय प्रश्रुजी रो राजे ॥ अनु ० २॥ 
इत्यादि उपकार रे अर्थ, 
व्याव करण री बात ज मानी | 
भावाथ :--जन्म के समय ही भगवान्‌ अरिप्रनेमि को मति- 
ज्ञान, श्रुतज्ञान और अवधिज्ञान इस प्रकार तीन ज्ञान थे। तीन 
ज्ञान के धनी होने के कारण अपना बिवाह न होना बे जानते थे 
ओर उल्के पूर्व तीथंछ रो ने भी कहा था कि बाईसबे तीथेछूर 
वांलत्रह्मचारी रहकर ही दीक्षा अहण करेंगे किन्तु उस समय 
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यादवो में फेल्ी हुई हिसा को मिटाना और पएंचेन्द्रिय जीवों के 
प्राणो फी रक्षा करके जगत्‌ को दया का पाठ पढ़ाना आदि 
उपकारो के लिये उन्होने विवाह करने की बात स्वीकार कर ली॥२ 


सना अर्थ पाणी बहु देख्यो, 
जामें भी जीव जाणे बहु ज्ञानी॥ जु० ३॥ 


पिण प पक्षी री हिंसा मोटी, । ' 
रक्षा पिण ज्यांरी तीटी णी। 
यो ही भेद सब जग ने बतावा, 
स्नान कियो ख़तर री या वाणी ॥ अनु ० ४॥ 


भावार्थ :--दूल्हा बनाते समय भगवान्‌ अरिप्रनेमि को स्तान 
कराने के लिए सोने चाँदी आदि के १०८ घड़ो का जल एकत्रित 
किया गया | उस जल मे .अप्काय के असंख्य जीव है, इस बात 
को वे जानते थे किन्तु जिस प्रकार एकेन्द्रिय जीवों की अपेक्षा 
पशु-पक्षी आदि पंचेन्द्रिय जीवो की हिंसा वड़ी है उसी प्रकार 
एकेन्द्रिय जीवो की अपेक्षा पंचेन्द्रिय जीवो की रक्षा भी बड़ी है। 
यही भेद समस्त संसार को वताने के लिये जलस्नतान करने मे 
भगवान ने कोई आपत्ति नही की ॥७॥ 


मन्दमती कहें जीव सरीखा, 
ए नद्री पंचेन्द्री भेद न दाखे। 
छोटी मोटी हिंसा रा भेद ने, ह 
केईे अज्ञानी सरीखा' भाखे ॥अजु० ५॥ 
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जो या श्रद्धा नेम री होती, 
तो पाणी ने देखि स्नान न करता | 
बाड़ा रा जीवां थी असंख्यगुणा ये, 
तत्क्षण देखी ने पाछा फिरता ॥ अछु० ६॥ 
पशुषंखी री दया (रक्षा) रे मांही, 
लाभ घणो प्रश्भ परगट कोनो | 
अल्प हिंसा पाणी री जाशे, 
तिण थी पंचेन्द्रिय में मन (ध्यान) दीनो ॥७॥ 
छोटी मोटी हिसा रक्षा रा, 
ज्ञानी तो भेद परगट जाणे। 
मन्दमती रक्षा नहीं चावे, 
तेथी ते तो उऊंधी ताणे॥अनु० ८॥ 
भावाथ :--कितनेक मन्दबुद्धि एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीव 
की हिसा को एक समान बताकर उससे अल्प और महान का 
भेद नही करते इसी तरह एकेन्द्रिय की ढया की अपेज्ञा पंचेन्द्रिय 
की दया को सी प्रधान नही सानते है, परन्तु यह उत्तका अज्ञान 
है क्योंकि उत्तराध्ययन सूत्र के उपरोक्त बाइसवे अध्ययन में भग- 


० 8 (0. 


वबान्‌ अरिप्रनेमि के विवाह के निमित्त जलस्तान करना लिखा 
है | विवाह मण्डप से वेधे हुए पशु-पक्तियोसे जल के जीव असं- 
ख्यगुणा अधिक थे फिर भगवान्‌ उन्त जल के जीवो की हिसा को 
देखकर स्‍्तान करने से क्यो नहीं निव्रत्त हो गये ? इससे यह स्पष्ट 
सिद्ध होता है कि भंगत्रान्‌ ने जल के जीवो की अपेक्षा मण्डप मे 


७ ८७ 


वॉधे हुए पंचेन्द्रिय जीबो की हिसा को बहुत ज्यादा पाप और 
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एकेन्द्रिय की अपेक्षा पंचेन्द्रिय की दया को बहुत ज्यादा उत्तम 

समझा था | इसी लिये वे जलस्नान से तो निश्वुत्त न० हुए परन्तु 
३ ०७ (७ बिक 

मण्डप में बॉघे हुए पशुओ की रक्ाथ वे निवृत्त हो गये । 


इस प्रकार ज्ञानियो ने तो एकेन्द्रिय जीवों की अपेक्षा पंचे- 
निद्रिय जीवो को दया का महत्त्व स्पष्ट बतल्ाया है | किन्तु कितने 
ही मन्दबुद्धि जीवो फो अनुकम्पा से ही होप है, इसलिए वे अपनी 
विपरीत बुद्धि के कारण उल्टी बात की ही खीच करते है ॥८॥ 


स्नान करी परणीजण चाल्या, 
तोरण पर देख्या बहु ग्राणी | 
बाड़ा पिंजर में रुकिया दुखिया, 
सूत (सारथि) से पूछे करुणा आणी ॥ ६॥ 
सुख थीं ये जीव बिचारा, 
क्योंकर यांने दुखिया कोधा | 
तब तो सारथि इण विध बोले, 
स्वामी वचन सुनो हम सीधा ॥ अनु ० १०॥ 
भावाथ :--स्तान करके तथा वस्थाभूषणो से सुसज्जित होकर 
भगवान की बारात रवाना हुईं । जब भगवान्‌ तोरण के नजदीक 


पहुँचे तो उन्होने वहों बाड़ो और पिजरो से बन्द किये हुए अनेक 
पशु-पक्षियों को देखा | प्रियजनों के वियोग से ओर मरण के भय 


से वे अत्यन्त ढःखी हो रहे थे | उन्हे देखकर करुणासागर भग- 
बान्‌ अपने सारथि से पूछने लगे कि सुख को चाहने बाले इन 
प्राशियो को -यहाँ क्यो बन्द कर रकखा है ? तब सारथि उत्तर 


'देने लगा कि, हे भगवन ! सुनिये :-- 
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ये सह भद्विक प्राणी प्रशुजी, 
व्याह कारण तुमरो मन आणी | 
आसमिष (मांस) भक्षी रे भोजन सारू, 
।] बे [कप 
बाँच्या , घांत दिल ठाणी ॥अजु० ११॥ 
भावार्थ :--ये सब सोले प्राणी आपके विवाह के कारण 
एकत्रित कर यहाँ बाड़ो ओर पिजरों में बन्द किये गये हैं । इन्हे 
मारकर आपके विवाह मे आये हुए सांसभोजी बारातियों को 
इनके मांस का भोजन कराया जायगा ॥११॥ 
सारथि वचने रु ज्ञान से जाणी, 
दीनदया दया दिल आणी | 
जीव! तणो हित दंछयो स्वामी, 
आतम सम जाएया ते ग्राणी ॥ अनु ० १२॥ 


व्याह रे जज मरे बहु ग्राणी, 
- हिंसा से डरिया निमल ज्ञानी | 
सारथि ग्रश्ुजी रो भनस्या जाणी, 
जीवां ने छोड़ दिया अमयदानी ॥ अनु ० १३॥ 


भावाथ :--सारथि के उपरोक्त वचनों को सुनकर तथा 
अपने ज्ञान से जानकर दीनदयाल भगवान्‌ का हृदय कशणा से 
भर गया | वे उत्त प्राणियों को अपनी आत्मा के समान समझ 
कर उनका हित (रक्षा) चाहने लगे कि यदि ये प्राणी मेरे विवाह 
के निमित्त मारे जायेगे तो यह कार्य बड़ा अनर्थकारी होगा। 
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इसलिये उत्तके हृदय मे अनुकम्पा के भाव उत्पन्न हुए कि इन 
प्राणियों को बन्धनमुक्त कर दिया जाय तो अच्छा हो। चतुर 
सारथि ने भगवान्‌ के इन भावो को तत्जण जान लिया और 
उसने सब्र प्राणियों को बन्धनमुक्त कर अभयदान दे दिया। 
अभयदान प्राप्त कर वे सब प्राणी बड़े प्रसन्न होते हुए अपने- पने 
इंष्ट स्थान की तरफ भाग गये ॥१२-११॥ 


व छू सूँ नेम । हरष्या, 
बचीसी दीनी सत्र में गाई। 
कुएडल झुप्म अरु कन्दोरो, 
सब॑ भूषण दी। बधाई ॥ अलु० १४॥ 


भावाथ :--जब सारथि ने उन प्रारि।यो को छोड़ दिया तो 
इस काय से भगवान्‌ बहुत खुश हुए । उसी समय उन्होने अपने 
कानो के कुण्डलों की जोड़ी, कन्दोरा ओर सर्च आभूषण उतार- 
कर सारथि को इनाम दे दिए ॥१७॥ 


पीछे वरषोदान जो दोधो, 
दयादान दोनूं ओलखाया | 
संजम सहस्रावन भें लौधो, 
“बल ले प्रभु मोक्ष सिधाया ॥ अनु० १५॥ 
भावार्थ :--फिर वहाँ से भगवान्‌ वापिस लौट आये और 


दीक्षा लेने का विचार कर वे वार्षिक दान देने लगे । इस - तरह 
संसार को दया ओर दान दोनो का पाठ पढ़ाकर भगवान्‌ ने 
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सहस्राम्रवन में संयम अद्भीकार किया | फिर केवलज्नान प्राप्त कर 
प्रभु मोक्ष पधार गये ॥१५॥ - 


( है) “जीवां रो हित नहीं नेमजी बंछयो!?, 
: दीपिकादिक री साख बतावे। 


९५ (५७ 


दीपिका में हितकारी (अथ) भाष्यो, 
उणने अज्ञानी जाश छिपाने अनु ० १६॥ 


भावार्थ :--अनुकम्पा के हैपी कितनेक लोग कहते है कि 
“भगवान्‌ नेभिनाथ ने प्राशियो का हित नही चाहा था ७ इसमे 
वे लोग दीपिका के पाठ का प्रमाण देते है किन्तु यह उन्तका 
अज्ञान है, क्योकि दीपिका से जीवे हितः अथोत्‌ 'जीबो के हित- 
कारी? ऐसा स्पष्ट कहा है ॥१६॥ 


नहिं म्रण ने हित बताओ, 
(तो) जीव बचाया अहित किस थावे। 
नहिं मारण निज हित पहिचाणो, 
मरता बचाया स्वपर हित पात्रे ॥ अनु० १७॥ 


भावाथ :--बे ज्ञोग कहते है कि किसी जीव को न सारना! 
यह हित? कहलाता है तो प्रश्न यह होता है. कि 'जीबो को 
बचाना अथोत्‌ जीबो की रक्षा करता? इसमे क्या उन जीवों का 
अहित होता है ? अथोत्‌ नही होता। इसलिए ऐसा समभना 
चाहिए कि 'जीवो को न मारना स्वहित है और मरते हुए जीवो 
की रक्षा करना स्वपरहित हैं? अथोत्‌ जैसे कोई पुरुष जीवो को 
नही मारता तो वह अपना हितसाधन करता है. किन्तु दूसरा 
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पुरुष जो जीवो को स्वयं मारता' भी नहीं है ओर मरते हुए 
प्राणियों की प्राणरक्षा करता है, वह रव ओर पर दोनो का 
हितसाधन करता है। ऐसे पुरुष को दुनिया 'परोपकारी? कहकर 
पुकारती है । , 


जीव बचे जीने रक्षा कही प्रशु, 
देही (जीव) री रक्षा ने दया बताई । 
संवरद्वार में पाठ उपघाड़ो 
मन्दमती रे सन नहीं भाई ॥अलनु० १८॥ 


भावाथ :-- जीव को बचाना”? इसको तीथकछूरदेव ने रचा? 
कहा है ओर रक्ता ही दया कहलाती है| प्रश्नव्याकरण सूत्र के 
संवरद्वार से रक्षा के रक्षा, दया, अभय” आदि साठ नाम 
बताये गये हें। फिर भी कितनेक मन्दवुद्धि जीवों को मरते 
प्राणियो की रक्षा एवं दया? अच्छी नही लगती तो यह उनका 
पाप्रकमे का और अज्ञान का उदय सममना चाहिए ॥१८॥ 


जीवां ने नेमजी नॉय छुड़ाया, 
मन्दमति एवं बात उचारे। 
अवचूरी, दीपिका, दोका, अर्थ ने, 
मिथ्या उदय थी नाथ विचारे ॥ अनु ० १६॥ 
जीव छु [ शे वक्षीसी दीधी, 
अवचूरी, दीपिका, टीका देखो | 
मूलपाठे. बक्षीसी भाषो, ह 
मन्दमति |! जरा समझो लेखों ॥अचन्ुु० २०॥ 
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आज पिण या प्रतख दीखे छे, 
मनमाने काम से स्वामी रोके | 
जब राजी हो बच्नीसी देवे, 
पंडित न्याय विचारी लीजे ॥अजु० २१॥ 
जीव छुव्यां प्रशुु राजी न होता, 
बच्चीस नेमजी काहे को देता। 
निर्दय ऐसो न्याय न लेखे, 
करुणाकर यों परगट. तां ॥ अनु ० २२॥ 


भावार्थ :--कितनेक मन्दबुद्धि पुरुष ऐसा कहते है कि 'सग- 
वान्‌ नेमिनाथ ने उन्त जीवो को छुड़ाया नहीं था” यह उत्तका 
कथन मिथ्या है, क्योकि अवचूरी, दीपिका और टीका का पाठ 
जो पहले लिखा जा चुका है उसमे रपष्ट लिखा हैं कि विदित 
भगवदाकूतन सारथिना मोचितेथु सक्त्वेपु परितोपितोडसो यत्कृत- 
वांस्तदाह? अथोत्‌ भगवान्‌ का अभिप्राय समककर जब सारथि 
ने उन जीवो को बन्धनमुक्त कर दिया तब सारथि के इस कार्य से 
प्रसन्न होकर भगवान्‌ ने अपने कानो के कुण्डल, कन्दोरा और 
सारे आभूषण उत्तारकर सारथि को इनाम दे दिये। यह बात 
मूलपाठ मे भी कही गई है। 


आज भी यह प्रत्यक्ष देखा जाता है कि अपनी इच्छानुकूल 
काय हो जाने से स्वासी प्रसन्न होता है और तभी इनाम देता है। 
इसी तरह सारथि के काय से प्रसन्न होकर भगवान्‌ ने उसे इनाम 
दिया था| यदि जीव छूटने से भगवान्‌ प्रसन्न न होते और जीव- 
रक्षा करने मे पाप होता तो सगवान्‌ उत्त जीवो की रक्षा करने के 
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7रण सारथि पर प्रसन्न होकर उसे इनाम क्यों देते! “तथा उन 
जीचों की रक्ता के लिए भगवान्‌ का भाव ही क्यो ? अतः भग- 
बान नेमिनाथ ने जो काये किया उससे मरते जीव की रक्षा 
करना परम धम सिद्ध-होता हे । -जो लोग जीवरक्षा को एकान्त 
पाप कहते है उन्हे उत्सूत्रवादी (सूत्र से विपरीत कंथन करने वाले) 
आर निदयी समझना चाहिए ॥१६- ' 


-पमरुचि अनगार का क णा अधिकार 


सन्तित्त पूपचं था ३-- 

पू्व समय में धर्मघाष नास के एक सहान आचाय थे। अपने 
शिष्य-परिवार के साथ ग्रासानुप्राम विहार करते हुए आचाये 
एक समय चम्पा नगरी से पधारे। उस समय उनके शिष्य्र उत्कृष्ट 
तपस्त्री महामुनि धर्मरुज्निजी के मासखमण ( एक महीने की तप- 
सा ) के पारणे का दिन आया। तब गुरु की आज्ञा लेकर 
गोचरी के लिए वे नगर में पधारे। प्रथम ही म॒नि ने नागश्री 
त्रा णी (द्रोपदी का पूबभव का जीव ) के घर मे प्रवेश किया । 
उसने मुनि को कड़वे तूम्बे का शाक बहरा दिया। उसे लेकर 
मुनि अपने गुरु के पास आये ओर उन्होने वह आहार गुरु को 
दिखतलाया । उस शाक को चखकर शुरु ने कहा कि “यह तो 
कड़वे तूम्बे का शाक हैं । यदि तुम इसे खा लोगे तो तुम्हारी 
अकाल मृत्यु हो जायगी । इसलिये एकान्त निवद्य-स्थान मे जाकर 
इसको परठ दो |? गुरु को -आज्ञा पाकर धर्मरुाचि मुनि एकान्त 
स्थान में आये। वहाँ आकर जमीन पर पहले एक बेंद डाली | 
शाक में घृतादि पदाथ खूब डाले हुये थे इसलिये उसकी सुगन्धि 
से बहतसी कीड़ियाँ. उस बँद पर आई ओर उसके जहर से मर 
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गईं। यह देखकर मनि का हृदय अलुकम्पा से भर आया। वे 
सोचने लगे कि जब एक बूँद से इतनी कीड़ियों मर गइ हे तो न 
जाने इस सारे शाक से कितने जीवो का नाश होगा ?? इस प्रकार 
कीड़ियो पर अनुकम्पा करके धमरुचि अनगार वह सारा शाक 
आप स्वयं पी गये | इससे उसी समय उनके शरीर मे प्रबल वेदना 
उत्पन्न हुईं | मुनि ने संधारा कर लिया। समाधिपूषक मरणा प्राप्त 
कर वे सर्वार्थ सिद्ध अनुत्तर विमान मे उत्पन्न हुए। वहाँ से चब 
कर थे महाविदेह क्षेत्र मे उत्पन्न होगे ओर प्रन्नज्या ग्रहण कर 


मोक्षुपद प्राप्त करंगे । 
: & ढाँल & 
कठुक आहार जहंर सम जाणशी, 
परठण री गुरु आज्ञा दीनी। 
खाबण रो निषेध जो कोनो, 
धमरुचिजी तहत” कर लीनों ॥अजु० १॥ 
भावाथ :--धमरुचिजी द्वरा लाये हुए उस शाक को चख- 
कर जब घसंघोष आचाय ने यह जान लिया कि यह तो जहर के 
समान कडु॒बा है तब उन्होने उसे खाने का निषेध कर दिया और 
निवद्य एकान्त स्थान मे परठने की आज्ञा दे दी | धर्मरुचि म॒न्ति 
गुरु की इस आज्ञा को तहत-तथास्तु? कहकर स्वीकार कर ली। 
कझ्क आहार स्‌ कोड़ियाँ मरती, 
अनुकम्पा नि सन मांही आणी | 
कइवा तूम्भा रो भोजन कौधो 


धमरुचिजी धन गुणखानी ॥ अनु० श्या : 
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भावाथ :--निर्वद्य एकान्त स्थान मे जाकर मनि ने पहले 
उस शाक की एक बँँद जमीन पर डाली। उसकी सुगन्धि.से 
आकर उस बूंद पर अनेक कीड़ियॉँ मर गई | यह देखकर म॒नि का 
सन अनुकम्पा से भर आया । इससे उन्होंने वह शाक जमीन पर 
नहीं डाला किन्तु वे स्वयं अपने आप पी गये। ऐसे शुणो के 
भण्डार और अनुकम्पा-दया के सागर धर्मरुचि अनगार धन्य 
है जिन्होने अपने शरीर की परबाह न करके कीड़ियों की अनु 
कम्पा की ॥२॥ 
गुरु आज्ञा बिन आहार कियो मुनि, 
कीड़ियों री नुकम्पा आणी | 
विशुद्ध भाव नि राअ्मति आ ,, 
आराध हुआ गुणखानी ॥ अनु ० ३॥ 


भावार्थ :--यद्यपि गुरु ने उस आहार को परठने की आज्ञा 
दी थी किन्तु कीड़ियो पर अनुकम्पा करके मुनि ने वह शाक स्वयं 
पी लिया। मुनि के हृदय मे अनुकम्पा के विशुद्धभाव आये थे 
इसीलिए थे आराधक अथॉत्‌ निकटभविष्य मे मोक्ष प्राप्त करने 
वाले हो गये ॥श॥ 


कहत “ध रुचिजी (तो), 
गेड़ियाँ बचावण भाव लाया। . 
पा मरता जीव जाणो ने, 
पाप हटा मुनि कम खाया! |॥अनु० ४॥ 
भावाथ :--कुतक करने वाले कुछ लोग इस विषय में ऐसा 


७ को हट ६ 


कहते हैं कि 'धमरुचि मुनि के हृदय से कीड़ियो की रक्षा करने के 


, अनुकम्पा-विचार ] [ दृघ 


भाव नहीं आये थे किन्तु अपने द्वारा मरती हुई कीड़ियो को 
जानकर उन्होने अपने आपको पाप से बचाया था ॥श॥ 
जीव बचाया में पाप बतावा, 
इण विध भोला ने भरमाते | 
न्‍्यायवादी ज्ञानी जन पूछे, 
(तो) मन्दमती ने जवाब न आये | अनु ० ५॥ 
भावाथ :--जीव बचाने मे अथाोत्‌ जीबो की रक्षा करने मे 
पाप बतलाने के लिए उपरोक्त प्रकार की कुतके लगाकर वे लोग 
भोले जीचो को भ्रम से डालते हैं किन्तु जब कोई बुद्धिमान न्‍्याया- 
नुसार उन्हे इस विषय से पूछता है तो उन मन्दबुद्धि कुतर्कियो 
को कुछ भी न्‍्यायसंगत जबाब नही उपजता ॥श॥ 
' अचित्त मही मुनि बिन्दू परव्यो, 
कोड़ियाँ मारण रा नहीं 7मी। 
ज्ञान बिना कोड़ियाँ खा मरती, 
जाने बचावण कामी स्वामी ॥अलु० ६॥ 
अचित्त भू परव्यां पाप जो लागे, 
तो गुरु परठण री आज्ञा न देता | 
उच्चारादि नित नि परठे, 
उपजे मरे जीव त्यां माहीं ता॥झ ० ७॥ 
तिण री हिंसा मुनि ने नहीं लागे, 
सूतर मांहों - गणधर . भाषे। 
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'रुचिजी तो विध से परव्यो, ह 
जिण में पाप कुतर्की दाखे।॥॥अलनु० ८॥ 
जो मुनि ड़वो तूम्बो न ता, 
तो परव्यां दोष मुनि ने न कांई | 
करुणासागर कोड़ियों रे खातिर, 
निज तन री परवा नहिं लाई ॥अनु० &॥ 


भावाथ :--धर्म रुचि मुनि ने अचित्त जमीन के ऊपर एक 
बंद परठी थी किन्तु कीड़ियो को मारने के उन्तके परिणाम नहीं 
थे | किन्तु ज्ञान न होने के कारण उस सारे शाक को कर न 
जाने कितनी कीड़ियाँ सर जाती इसलिए उन्हें बचाने के परिणाम 
मुनि के हृदय मे उत्पन्न हुए । 


जो लोग यह कहते हैं कि 'यदि सुनि उस शाक को परढठ देते 

तो उसे ॥कर जितनी कीड़ियाँ मस्ती, उन सबका पाप मुनि को 
लगता । उस पाप से अपनी आत्मा को बचाने के लिए मुनि ने 
वह शाक पी लिया। इसलिंए मुनि ने अपना पाप टाला था, 
किन्तु कीड़ियो की. रक्ता नहीं की ! उनका यह कहना मिथ्या है 
गेक्ि यदि अचित्त पृथ्वी पर परठने से मुनि को पाप लगता तो 
गुरु महाराज उन्हें परठने की आज्ञा क्यो देते ” मुनि अचित्त 
पृथ्वी पर रोजाना मलमूत्रादि परठते हैँ, उनमे कितने ही जीव 
उत्पन्न होते हैं और मरते है किन्तु उनकी हिंसा मुनि को नहीं 
लगती, ऐसा शाखत्रो मे गणधर देवो ने स्पष्ट फरमाया है। घमे- 
रुचि मुनि तो शासत्र की विधि अनुसार परठते फिर उन्हे पाप 
कैसे लगता ? यदि वे उस कड॒वे-तूम्बे के शाक को न खाते और 
पृथ्वी पर परठ देते तो मुनि को कोई दोष नहीं लगता, उन्हें कोई 
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सा 


छ 


पाप नहीं लगता किन्तु वे महामुनीखर करुणासागर थे इसलिए 
उन्होंने अपने शरीर की भी परवाह न करके कीड़ियो पर अनु- 
कंम्पा कर उन्हे बचाया ॥६-६।॥ 


या अधि ई जीव-दया री, 
स्तर में गशधरजी गाई। 
पराणुकंपे नो याणुकंपे! 


चौथा ठाणा में यों दरशाई ॥अचु० १०॥ 


भावाथ :--धर्मरुचि मुनि ने अपने शरीर की भी परवाह न 
करके की ड़ियो की अनुकम्पा कर उन्हे बचाया, यह उनकी दया 
की विशिष्टता थी | विशिष्ठ पुरुष ही ऐसा कर सकते हैं, सामान्य 
व्यक्ति नही | ऐसे विशिष्ठ पुरुषो को ठाणांग सूत्र के चौथे ठाणे मे 

>परानुकस्पक, न आत्मानुकम्पक' अथोत्‌ अपने शरीर की भी 
परवाह न करके दूसरो की अनुकम्पा करने वाल्ञा कहा है ॥१५॥ 


_ नोट :--ठाणांग सूत्र के चोथे ठाणे में चार प्रकार के पुर्ष कहे गये है । 
हु ' बह पाठ टीका सहित यहाँ लिखा जाता है -- 
चत्तार पुरिस-जाया परणुत्ता तजहा।-- 
याणुकंपए खणामसेगे णो पराणुकंपए, 
पराणुकपए णाममेंगे णो आयाणुकंपए, 
एगे आयाणुकपए वि पराणुकंपए वि, 
एगे छो आयाखुकंपए णो पराणुकंपए । 


(ठाणाग सूत्र ठाणा ४ सूत्र ३ ५.२) 
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टीका :--आत्मानुकस्पकः आत्महितप्रवृत्तः प्रत्येकबुद्धो जिन- 
कल्पिकों वा परानपेक्षो निध्चेणः। परानुकस्पकः निष्ठिताथतया 
तीथंछुर, आत्मानपेक्षो वा दयेकरसो मेतायवत्‌ | उसयानुकम्पक 
स्थविरकल्पिक: | उस याननुकरपकः पापात्मा कालशौकरिकादि- 
रिति। 

अथ :--(१) जो अपनी ही अनुकम्पा करते है परन्तु दूसरे'* 
की नहीं करते | इस प्रथम भड़ के स्वामी तीन पुरुष होते है :-- 
प्रत्येकचुद्ध, जिनकल्पी ओर दूसरे की अपेक्षा न करने वाला 
निदंयी पुरुष--य तीनो-अपने ही हित मे तत्पर रहते हैं, दूसरों 
का हित नहीं करते। (२) जो दूसरे की अनुकम्पा करता है, 
अपना हित नहीं करता वह दूसरे भज्ग का स्वामी है। ऐसा पुरुष 
निप्ठिताथ होने से तीथक्कलुर होते है अथवा अपनी परवाह नहीं 
रखने वाल मेताय मुनि की तरह परस दयालु पुरुष होता है| 
(३),जो अपनी और दूसरे की दोनो की अनुकम्प्रा करता हे वह 
तीसरे मद का स्वामी है, ऐसा पुरुष, स्थविरकल्पी साधु होता 
है। स्थविरकल्पी साधु अपनी ओर दूसरे की दोनों की अनुकग्पा 
करता है। (४) जो अपनी भी अनुकस्पा नहीं करता ओर दूसरे 
की भी अनुकम्पा नहीं करता वह पुरुष चौथे भद्ग का स्वामी हें | 
ऐसा पुरुष कालशौक रिक ( कालिया कसाई ) आदि की तरह 
अतिशय पापी होता हू ।” 


इस चौभड़ी मे बतलाया गया है कि स्थविरकल्पी साधु 
उभयानुकम्पी हे । वह अपनी ओर दूसरे की दोनो की अनुकर्पा 
करता है। अतः मरते प्राणी की रक्षा करना स्थविरकल्पी साधु 
का धार्मिक कर्तव्य है। जो स्थविरकल्पी साधु कहलाकर .दूसरे 
जीव की रक्षा नहीं करता वह उक्त पाठानुसार अपने कतव्य से 
पत्तित होता है। जिनकलपी ओर प्रत्येक बुद्ध साधु दूसरे की 
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अनुकस्पा नहीं-करते; दसरों को दीक्षा भी नही देते, शिप्य थी 
सही लनाते, , प्रत्याख्यान नहीं कराते किन्तु अपने ही छित मे 
प्रतृत्त रहते-हैं। इसलिए वे प्रथम भद्ग' के स्वामी कहे गये हैं । 
उनकी तरह जो दूसरे की अनुकम्पा नहीं करता है. उसे प्रथसभद्ढ 
का स्वासी निदयी समझना चाहिए। क्योंकि इस समय जिन- 
कल्पी और प्रत्येकबुद्ध साधु तो होते ही नहीं है । 


परंजीवां रा प्राण बचावण, 
अपना ग्राण री परवा नराखे। 
ऐसा तो विरला इण जग में; 
धरमरुचि सा शास्तर. साखे ॥अलु० ११॥ 


भावाथे :--अपने शरीर की भी परवाह न करके दूसरे जीवों 
की रक्षा करने वाले धमरुचि अनगार सरीखे केवल परानुकर्म्पक ' 
(एकान्त परोपकारी ) पुरुष इस संसार मे त्रिर्ले ही होते है। 
शाञ्जो मे भी ऐसे उदाहरण बहुत थोड़े सिल्ञत है ॥१९॥ 


9-श्री महावीर स्वामी का गोशालक पर 
अनुकम्पा-अधिकार 


इस प्रकरण की संक्षिप्त पूष कथा :--- । 

भगवान सहाचीर स्वामी जिस समय छद्मस्थ थे उस समय 
गोशालक संखलिपुत्र अपने आपको उनका शिष्य बतलाता था। 
एक समय भगवान्‌ बिहार करके जा रहे थे। गोशालक भी उन्तके 
पीछे-पीछे जा रहा था । मार्ग मे उसने बैश्यायन बालतपरबी को 
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देखा जो सूय की आतापना ले रहा था और सूथ के प्रचरंड 
ताप से जो जूँ आदि उसकी बढ़ी हुई लम्बी जटा में से नीचे गिर 
रही थी उसे उठा कर बह वापिस अपने केशों मे २ ता जा रहा 
था | उसे देखकर गोशालक ने उसका उपहास करते हुए कहा कि 
तुम मुनि हो या जू आदि की शय्या हो |? यह सुनकर वेश्यायन 
बालतपस्वी ने गोशालक की बात पर कुछ ध्यान नहीं दिया किन्तु 
मौन धारण करके रहा। पश्चात्‌ गोशाज्क ने दो तीन बार यही 
बात कही तब उसे क्रोध आ गया। क्रोध के मारे सिस-मिस 
करता हुआ बह आतापना भूमि से पीछे हठा। पीछे हटकर 
उसने तेज का सम॒द्धात किया। तेज का सम॒द्घात करके सात 
आठ पर पीछे हटकर गोशालक का वध करने के लिये अपने 
शरीर सम्बन्धी उस तेज को गोशालक पर फका | तब गोशालक 
की अनुकम्पा के लिये उस पर आती हुई तेजोलेश्या के निवार- 
णाथ श्री महावीर स्वामी ने शीतल्न लेश्या छोड़ी। उस शीतल 
लेश्या से वश्यायन बालतपस्वी की वह उष्ण तेजोलेश्या शान्त 
हो गई | फिर भगवान्‌ आगे विहार कर गये और गोशालक भी 
उनके पीछे चलना गया। 
क ढोल छ. ..- 
केवलज्ञानी वीर जिनेश्वर, ह 
गोतमजी ही भेद बतायोी | 
दयाभाव अनुकम्पा करने | 


च्छज. # 


पिण गोशाला ने बचायो ॥ अनु ० १ 


भावार्थ :--केव्लज्ञान उत्पन्न होने के पश्चात्‌ सवज्ञ सबदर्शी " 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने अपने शिष्य गणधर गोतम स्वामी 
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को यह फरमाया था कि हे गौतम ! दयाभांव एवं अनुकम्पा 
करके मैने गोशालक को बचाया था ॥१॥ 


गोशाल बचाया में पाप होतो तो 
गोतमजी ने क्यों नहीं कोनो | 
पाप - कियो में तुम मत करज्यो, 
: यो उपदेश ग्रभू क्‍यों न -दीनो ॥|अनु० २॥ 


भावाथ :--जो लोग ऐसा कहते है कि भगवान ने गोशालक 
को-बचाया था इससे उन्हे पाप लगा था। उन लोगो से पूछना 
चाहिये कि गोशाज्षक को बचाने से यदि भगवान को पाप लगा 
होता तो केवलज्ञानी होने के बाद भगवान ने गोतमस्वामी आदि 
को ऐसा उपदेश क्यो नहीं दिया कि मैने जो गोशाज्क को 
बचाया था बह पाप किया था--उससे मुझे पाप लगा, तुम लोग 
ऐसा पाप का काय मत करना? इत्यादि । यदि गोशालक को 
बचाने से भगवान्‌ को पाप लगा होता तो बे गोतमस्वामी को 
ऐसा उपदेश जरूर देते । 


केवली तो अनुकम्पा केवे, 
सन्दमती तामें पाप बतावे। 
ज्ञानी बचन तंज मूंढां री माने, ह 
वे नर मोह मिथ्यातम पावे ॥अनु० ३॥ 
भावाथ :--उपसोक्त उपदेश न देकर भगवान ने तो गौतस- 


स्वासी को ऐसा उपदेश दिया कि हे गौतम ! गोशालक को बचा- 
कर सेने उस पर अनुकम्पा की थी। जिस कार्य को स्वयं भगवान्‌ 
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अनुकम्पा कहे उस काय को पाप बताने वाले व्यक्ति को मूर्ख 
एवं अज्ञानी समझता चाहिये और जो ल्लोग केवल, ज्ञानियों के 
वचनो को छोड़कर ऐसे अज्ञानी की बात को मानते हैं उन्हें 
मिथ्यात्वमोहनीय कम का बंध होता है ॥श॥ 


असंजती रो नाम लेई ने, 
गो ल बचाया रो पाप जो केबे | 
माखी मूषक पात्र से काढ़े, 
ज्यां रो तो ज्वाब सरल नहीं देवे || जु० ४॥ 
जूवाँ संजती ने वे पोषे, 
पाप जाणे तो क्‍यों नहीं फेंके । 
जद कहे म्हारी दया उठ जादबे, 
तो वीर ने दोष कहो कुण लेखे ॥अनु० ५॥ 


भावाथ :-- गोशालक असंयति था इसलिए उसे बचाने से 
भगवान्‌ को पाप लगा?--जो ज्ञोग इस तरह कहते है उनसे 
पूछना चाहिये कि तुम्हारे पात्र ( जल के पातरे ) मे यदि सकक्‍्खी 
ओर चूहा आदि गिर जाय तो उसे बाहर निकालते हो या नही ? 
ओर यदि तुम्हारे कपड़ो वगेरह मे जूँएँ पड़ जाय तो तुम उनका 
पोषण करते हो या नही ? तब वे कहते है कि हमारे पाच्र से 
गिरी हुईं सक्खी चूहे आदि को हस बाहर निकाल देते है. ओर 
जुँओ का भी पोपण करते है क्योंकि यदि ऐसा न कर तो हमारी 
दया ही उठ जाय । तब फिर उनसे पूछना चाहिये कि जब तुम 
स्वयं असंयति मक्खी, चूहे और जँओ आदि की रक्षा करते हो 
ओर, इस काय से अपने-आपको पाप लगना नहीं मानते फिर 
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गोशालक को बचाने से भगवान्‌ सहावीर स्वासी को पाप लगना 
केसे बतलाते हो ? ॥४-५॥ 


प्राणी आदि अनुकम्पा करने, 
वेसायण जूँवाँ शिर धारे | 
सत्र भगोती शतक पन्द्रह॒वें, 
“बलज्ञानी वचन उचारे ॥अनु० ६॥ 


भावाथे :--आतापना लेते हुए वेश्यायन बालतपस्बी के 
शरीर से जो जुँएँ नीचे गिर रही थी उत्त पर अनुकम्पा करके वह 
उन्हे उठाकर वापिस अपने शिर पर रखता था यह बात केवल- 
ज्ञानी भगवान्‌ महावीर स्वामी ने भगवती सूत्र के पन्द्रहवे शतक 
से फरमाई है॥६॥ 


प्राणी भूत जीव सचालुकम्पा, 
साता बवेदनी रो कारण भाणष्यो। 


सप्तम शत छठे उद्देशे, 
वीर प्रभू गोतम ने दाख्यों ॥अनु० ७॥ 


भावार्थ :-आशणी ( बेइन्द्रिय, तेइन्द्रिय, चौइन्द्रिय ), भूत 
( वनस्पतिकाय ), जीव ( पंचेन्द्रिय ) ओर सत्त्व ( प्ृथ्वीकाय, 
अप्काय, तेउक्राय और बायुकाय ) इनकी अनुकम्पा करने से 
साताबेदनीय कम का बन्ध होता है.। यह भगवती सूत्र के सातवें 
शतक के छठे डहेशे मे श्री वीर प्रभु ने गौतमस्वामी को लक्ष्य 
करके फरमाया है ॥ण। 
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मेघकुंबर अधिकार पाठ यों, 
णी भूतादि जीवदया रो। 
याँ पाठाँ में असंजती आया, 
पाप नहीं अनुकम्पा किया रो ॥अनु० ८॥ 


भावाथ :--श्री ज्ञातासूत्र के प्रथम अध्ययन में जहाँ मेघ- 
कुमार के पूवभव का वर्णन किया गया है वहाँ इस तरह पाठ 
आया है :--पाणासशुकंपाए भूयाणुकंपाए जीवाणुकंपाए 
सत्ताणुकंपाए! अथात्‌ मेघकुमार के जीव ने हाथी के भव मे प्राणी- 
भूत जीव सक्त्व की अनुकम्पा करके संसार परिमित किया था । 


उपरोक्त इन सब पाठों मे असंयतियों की अनुकम्पा का वर्णन 
किया गया है किन्तु उन असंयतियों की अनुकम्पा फा फल 
पाप होना कहीं नही बतत्लाया गया है ॥-।॥ 


नुकम्पा उठावण कारण, 
वीर ने ह्ेषी पाप बताबे। 
सत्र रो न्याय बतावे ज्ञानी, 
गी न्दमती ने जवाब आधे ॥अनु० 8॥ 


भावाथे :--तब फिर सगवान्‌ ने असंयति गोशाज्ञक को 
बचा दिया तो उन्हें पाप कैसे लग सकता है ? किन्तु अनुकम्पा 
के छषी लोग संसार से अनुकम्पा को उठा देने के लिए वीर भग- 
बान्‌ को गोशालक की अलुकस्पा से पाप होना बतलाते हैं। जब 
परिडत पुरुष उन्हे सूत्र का न्याय बतलाते है तब उन्त सन्द्‌- 
बुद्धियो को कोई उत्तर नहीं आता ॥६॥ 
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जब सगवान केवलज्ञानी हो गये थे उसके वाद एक समय 
का जिक्र है कि गोशालक, जहाँ सगवान्‌ विराजते थे वहाँ आया । 
गोशाल्क के आने से पहले ही भगवान्‌ ने अपने सब साधुआं से 
कह दिया था कि गोशालक यहाँ आकर कुछ कहे, यहाँ तक कि 
मेरा अवशणवाद भी बोले तो भी कोई साधु उसको जवाब न 
ओर उसके साथ वादविवाद न करे |? 


जब गोशालक अकर भगवान के सामने उटपटांग बोलने 
लगा तो सब साधु मोल रहे किन्तु सुनक्षत्र ओर सबोनुभूति इन 
दो मुनियों से नही रहा गया । वे उससे बादविचाद करने लगे। 
क्रोध मे आकर गोशालक ने उन पर तेजोलेश्या फकी जिससे उन्त 
दोनो सुनियों की घात हो गई। 


इस पर वे लोग प्रश्न करते है :-- 
“दोय साथां ने क्‍यों न बचाया, 
गोशाला थी बलता जाणी |! 


भावाथे :--यदि मरते प्राणी की प्राणरक्षा करने मे धर्स 
होता है तो गोशाल्क की तेजोलेश्या से जलकर मरते हुए सुनक्षत्र 
आर सवोनुभूति इन दो साधुओ की रक्षा भगवान्‌ ने क्यो नही की 


आयुष आयो ज्ञानी जाएयो, 


न्याय न सोचे खेंचाताणी ॥अनु० १०॥ 
भावाथथ :--उन दोचो साधुओं का आयुष्य आर चुका था 


आर गोशालक हारा उन दोनो का मरना अवश्यंसावी था। 
टीका से यह वात स्पष्ट कही गई है। वह टीका यह है :-- 


अवश्यंभावित्वाह्ेत््यवसेयमः 
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अर्थात--गोशाल्क के द्वारा सुनक्षत्र ओर सर्वानुभूति 'का 
मरना अवश्य होनहार था इसलिये भगवान्‌ ने उनकी रक्षा नहीं 
की । यदि रक्षा करने मे पाप होता तो टीकाकार यह स्पष्ट लिख 
देते कि 'जीवरक्षा मे पाप होना जानकर भगवाच्‌ ने उनकी रक्षा 
नहीं की” किन्तु टीकाकार ने ऐसा नहीं कहकर सुनक्षत्र ओर 
सवोनुभूति को नहीं बचाने का कारण अवश्य होनहार” बत- 
लाया है॥१्णा 


विहार करायां तो थारे (पिण) लेखे, 
दोष तो कोई लेश न लागे | 


क्यों न विहार करायो स्वामी, 
घात ॥णता दोनां री सागे ॥ अनु० ११॥ 


भावाथ :--बे लोग मरते जीव की रक्षा करने मे पाप कहते 

है किन्तु किसी साधु को विहार कराने मे पाप नहीं मानते । इस- 
लिये उनसे पूछा जाता है कि थोड़ी देर के लिये तुम्हारा कथन 
मान लिया जाय कि रक्षा करने मे पाप होता है--ऐसा जानकर 
भगवान्‌ ने उन दोनो साधुओ की रक्षा नहीं की | किन्तु साधुओ 
को विहार कराने में तो तुम भी पाप नही सानते, फिर भगवान्‌ 
ने उन दोनों साधुओ को वहाँ से विहार क्यो नहीं करा दिया ? 
क्योकि ज्ञानी होने के कारण उनको यह ज्ञान तो अवश्य था कि 


गोशालक की क्रोधाग्नि से इन दोनो की घात होने वाली है ॥११॥ 


जद कहे “निश्चय ज्ञान में देख्यो, 
दोनां री घात यहाँ इज आई। 
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जां से विहार राणो नाहीं, 


5५ 


भवितव्यता टाली नहीं जाई”! ॥ अचु० १२५॥ 


भावार्थ :--तब थे कहते हैं कि भगवान्‌ केवलज्ञाची थे। 
उन्होने अपने ज्ञान से जान लिया था कि सुनक्षत्र ओर सवोनुभूति 
की घात गोशाल्क द्वारा यही पर होने बाली है। जो होनहार 
( भवितव्यता ) होती है बह टाली नहीं जा सकती ॥१श॥ 
सरल भ यों ही तुम शरधो, 
में $ 
अनुकम्पा में पाप न काई। 
ज्ञानी ज्ञान देखे ज्यों बरते, 
हि जि रह 
. तिण्‌ री -खंच करो मत भाई ॥ अनु ० १३॥ 
| ( रू ऊ. हे ८6५ 
भावाथ :--इसलिये उन लोगो से कहना है कि सरलभाव 
से तुम यही वात समझो कि होनहारः को जानकर ही भ्रगवान्‌ 
ने उत्त दोनो साधुओ की रक्षा नही की थी किन्तु रक्षा करने भे 
पाप समझकर नही। कंवलज्नानी पुरुष जंसा अपने ज्ञान मे देखते 
है बसा ही करते है इसलिए उनके बिपय से किसी को खीचातान 
(टुराग्रह) नहीं करना चाहिये ॥११॥ 
अनुकम्पा सावज थापण ने, 
सत्रपा० रा अरथ ने डठेले। 
छः लेश्या छत्नस्थ वीर रे 
बोल मिथ्याती पाप को केले ॥अजु० १४॥ 


भावाथ :--अचनुकम्पा को सावद्य वतत्ताने के लिए वे त्लोग 
सूत्र के पाठो की उपेक्षा करके उनका विपरीत एवं अपना मनसानता 
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 कर-डालते हैं उन गोगों:का कथन है-कि छद्यस्थ अवस्था में 
भगवान्‌ महावीरस्वामी में छः लेश्याए थी। इस प्रकार छद्मस्थ 
वीर में छः लेश्याओं का कथन करके वे मिथ्यात्वी पाप का उपा- , 
जन करते हैं ॥ १७॥ 


इन 


नील गो लेश्या रा, 

भाव में साधुपणो नहीं पावे [: 

शत पहले उद्देशें, 

वीर में पटलेश्या किम थावे ॥ अनु ० ११॥ 


र्थ८--संयमधारी साधुओं मे तेजों, पद्म और शुक्ल ये 
तीन भाव -लेश्याएँ होती है, ऋषणु, नील और कापोत भाव 
लेश्याए नही होती यह भगवती प्रथम शत्तक प्रथम उद्देश मे कहा 
है । इसलिये वहाँ का पाठ दीका के साथ लिखा जाता है :-- 


लेस्सा “जहा “ ओहिया ._ एहलेसस्स नीललेसस्स 
लेसस्स जहा वोहिया ज़ीवा णवर पमत्ता-अपमत्ता 
भणियेव्वा। तेउलेसस्स पम्हलेसस्स सुकलेसस्स जहा 
ओहिया तीवा णवरं सिद्धा मणियव्या। 
चर (भगवती शतक १ उददे १) 
इसकी टीकं इस प्रकार है *--- 
“लेस्साणु मंते ! जीवा कि आवारंभे? इत्यादि तदेव' सर्व 
नवरं जी थाने सलेश्या इति वाच्यं, इत्ययमेको दण्डकः। 
कृष्णादि लेश्या-भेदात्‌ तदन्ये घट तदेवमेते सप्त तत्र “किण्ह 
लेसस्स! इंध्यादि- ध्शलेश्यस्य ःनींललेश्यस्य' कापोतलेश्यस्य च॑ 
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जीवराशेदंण्डको यथीधिक जीवदण्डकस्तथाडथ्येतव्य: प्रमत्ता- 
प्रमत्तविशे षणवज्य: 'कृष्णादिपु हि. अप्रशस्तभावलेश्यासु संय- 
तत्वं नारित” यज्चोच्यते “पुष्ब॑ं पडिवण्णाओ पुण अण्णयरिए उ 
लेस्साए? त्तितद्‌ द्रव्यलेश्यां प्रतीत्येति मंतग्यम । ततरतासु प्रमत्ता- 
द्यमाव: | तत्र सतन्नोच्चारणमेवं “किण्हलेस्साणं भंते ! जीवा किं 
आयारंभा परारंभा तदुभयारंभा अणारंसा ? गोयमा, आया- 
रंभा वि जाव णो अणारभा। से केणट्रेणं भंते ! एवं वुच्चई 

गोयमा, अविरय॑ पडुच” एवं नीलकापोतलेश्यादण्डकावपीति 
तथा तेजोलेश्यादेजीवराशेदंगडका -यथीधिक जीवास्तथा वाच्या 
नवरं, तेषु सिद्धा न वाच्या: सिद्धानासलेश्यत्वान्‌। तच्चवं तिउ- 
लेस्साणं संते! जीवा कि आयारभा परारंभा- तहुभयारंभा 
अणारंभा ? गोयमा, अत्थेगइया आवारंसावि जाव णो अणा- 
रंभा। अत्थेगशया नो आयारंभा जाव अणारंभा | से केणद्रेणं 


भंते ! एवं वुच्चई ? गोयसा, दुविहय तेउलेस्सा पण्णत्ता संजयाए 
असंजयाए |! 


इस टीका के अनुसार मूलपाठ का अथे यह्‌ है :-- 


जीव दो प्रकार का होता हे--एक सलेश्य ओर दूसरा 
अलेश्य | सलेश्य जीदो का वशुन सामान्य जीवो के वर्णन के 
समान जानना चाहिये। रूष्ण, नील ओर कापोन लेश्यस, वाले 
जीवों का बशुन भ्री समच्यय जीवो के वर्णन के समान ही जानना 
चाहिये परन्तु इनसे प्रसादी और अप्रमादी ये दो भेद नहीं होते 
क्योकि कृष्ण, नील और कापोत भाव लेश्याओ मे संण्तपनता 
(साधुपना) नरा-हीता । कही-कईी साधुओ से छः लेश्याओ का 
भी उल्लेख है, वह द्रव्यलेश की अपेक्षा समझना चाहिए, भाव- 

, जैश्या की अपेक्षा नही। अत्त: छष्ण, नील और कापोत उत्त तीन 


भावलेश्याओ से प्रसत्त श्रोर अप्रमत्तरूप दो भेद नहों कहने 


हा] 
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चाहिए। ए्णादि लेश्याओ मे सूत्र का उ रण इस प्रकार 
करना चाहिए--'कण्हलेस्साशुं भंते ! जीव” इत्यादि । 


अथोत--हे भगवन्‌ !,ऋष्णलेश्या वाले जीव आत्मारंभी परारंभी 
और तद॒भयारसम्भसी होते हैं या अनारमस्भी होते हैं ? 


उत्तर :--हे गौतम ! कृष्णलेश्या वाले जीव आत्मारम्भी परा- 
७ रो हु है 
रम्सी ओर तदुभयारमस्भी होते हैं, अनारम्भी नहों होते । 


- अश्न :-है भगवन्‌ ! ऋष्णुलेश्या वाले जीव अनारम्भी नहो होते 
विन्तु आत्मारम्भी, परारम्भी और तदुभयारमस्भी होते 
है इसका क्या कारण है ! 


उत्तर :--है गौतम ! कष्णएलेश्या वाले जीव अन्नत की अपेक्षा से 
४ आत्मारम्मी, परारंसी ओर तदुभयारस्भी होते है, अना- 
रम्भी नही होते । इसी तरह नील ओर कापोत लेश्या 

वाले जीवों को भी समझना चाहिए। 


तेजो, पद्म ओर शुक्ल लेश्या वाले जीवो को समुश्चय जीवों के 
समान ही सममना चाहिये परन्तु इनमे सिद्ध जीवों को न कहना 
चाहिये क्योंकि सिद्ध जीवो मे कोई लेश्या नही होती । 


प्रश्न :--हे भगवन्‌ ! तेजोलेश्या वाले जीव आत्मारम्भी, परा- 
गे | ७ होते हें 
रम्भी गेर तदुभयारम्भी होते है या अना रस्भो होते हैं ? 


उत्तर :--हे गौतम ! तेजोलेश्या बाले कोई-कोई जीव आत्मारंभी, 
परारम्भी ओर तदुसयारस्भो होते है, अनारग्सी नहीं 
होते और कोई-कोई अनारम्भी होते है। आत्मास्म्भी 
परारम्भी ओर तदभयारम्भ्रीं नही होते । 
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प्रश्न :-हे भगवन्‌ ! तेजोलेश्या वाले जीयो में ये दो भेद क्यों 
होते है ? 


उत्तर :-हे गौतम ! तेजोलेश्या वाले जीव दो तरह के होते है, 
एक संयत ओर दूसरे अर यत । संयत भी दो प्रकार के 
होते ३-प्रमादी और अप्रमादी । अप्रमादी आपत्मारंसी 
परारम्भी ओर तठुभयारम्श्वी नहीं होते, अनारस्सी 
होते है परन्तु प्रमादी, अशुभवोगी साधु अशुभ योग 
की अपेक्षा से आत्मारम्भी, परारम्भी ओर तदुभया- 
रस्सी होत है, अनारम्भी नही होते । 


यह भगवती सूत्र के उपरोक्त मूलपठ और टीका का अर्थ है। 


इस पाठ भे कहा है कि छुष्ण, नील और कापोत लेश्या 

वाले जीवो को ओघिक दण्डक के जीबी के समान ही सममना 

' चाहिये परन्तु विशेष इतना है कि कृष्ण, नील और कापोत 
लेश्याओ मे प्रसादी और अप्रमादी ये दो भेद नही होते | 


इस मूल॒ुपाठ की बात का अभिप्राय बतलाते हुए टीकाकार 
'ने लिखा है कि :-- 


“कृष्णादिषु हि अग्रशस्तभावलेश्यासु संयतत्व॑ नास्ति! 


अथोत्‌ :--कष्ण, नील ओर कापोत इन भावलेश्याओ में 
साधुपन नही होता । इसलिये ऋष्णादि तीन अप्रशस्त भाव- 
लेश्याओ मे प्रमादी और अप्रमादी थे दो भेद वर्जित किये गये 
हैं। अतः साधुओ मे तेजो, पद्म और शुक्ल ये तीन प्रशस्त भाव- 
हे ही होती है, कष्णादि तीन अग्रशस्त भावलेश्याएँ नहीं 
होती है । 
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उत्तराध्ययनसूत्र के चोतीसबे अध्ययन मे लेश्याओं का 
विस्तृत व्शंन किया गया है । वहों पर इन लेश्याओं के धारक 
पुरुषों का वन किया गया है। वे गाथाएंँ थे हैं. :-- 


पंचासवत्पमत्तो, तीहिं अगुत्तो छसु अविरओो य | 
तिव्वारम्भपरिण ते, खुदों साहसिओ शरो ॥२१॥ 
निद्ृंसपरिणामी,. निस्संसी. अजिइंदिओ | 
एय जोग-समाउत्तो, किणएहल्ेसं तु परिणमे ॥२२॥ 


अथ :--मिथ्यात्व, अत्नत, प्रमाद, कपाय ओर अशुभ योग 
रूप पाँच- आखवो का निरन्तर सेवन करने वाला मन, वचन, 
काया का असंयमी, छः काय की हिंसा मे आसक्त, तीत्र आरंभ 
करने वाला अथोत्‌ सदा आरम्भ मे मग्न रहने वाला एवं पाप 
के कार्यों मे प्रबल्ल पराक्रमी, छुद्र आत्मा वाला, क्रर, अजित्तेन्द्रिय, 
' सबका अहित करने चाला और बुरी भावना वाला, इन लक्षणों 
से युक्त जीव को ऋष्ण लेश्या वाला समझना चाहिये। 


इस्सा मरि अतवो, अविज्रमाया अहीरिया। 
गेही प्रोसे य से, पमत्ते रस लोलुए ॥२३॥ 
सायगवेसए य आरंभाओ विश्शो, खुद्दो साहस्सिओ नरो। 
एय जोग-समाउत्तो, नील-लेसं परिणमे ॥॥२४॥ 
थे :--इेष्योलु, कदाग्रही, किसी भी प्रकार का तप न करने 
बाला, अज्ञानी, मायावी, निलेज्न, लंपट, ढैषी, रसलोलुपी, शठ, 


प्रमादी, स्वार्थी, आरस्भी, छुद्र तथा पापकार्यों मे साहसी, इन 
लक्षणों से युक्त जीव को नील लेश्या वाला समझना चाहिये। 
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वंके व॑ -समायारे, नियडित्ले अणुज्जुए | 
पलिउंचग ओवहिए, मिच्छादिष्े अणारिए ॥२५॥ 
उप्फालग दुद्दवाई य, ठेणे यावि य मच्छरी | 
एय जोग-समाउत्तो, काउलेस तु परिशमे ॥२६॥ 


अथ :--कुटिल वचन बोलने वाला एवं कुटिल ही आचरण 
करने बाला, कपटी, अभिमानी, अपने दोपों को छिपाने वाला, 
८७ क 6 ( प्रोर (७. छु 
, परिग्रही, मिथ्यारृष्टि, अनाये, चोर और समंभेदी वचन बोलने 
वाला, इन लक्षणों से युक्त जीव को कापोत लेश्या वाला सम- 
मना चाहिए। 
श्रीभगवती सूत्र और उत्तराध्ययन सूत्र के उपरोक्त मूलपाठ मे 
यह स्पष्ट बताया गया है कि कृष्ण, नील और कापोत इन 
तीन अप्रशरत भावलेश्याओ मे संयत्पना (साधुपना) नहीं होता । 
जब इन तीन अग्रशस्त भाव लश्याओ मे साघुपना ही नही होता 
तब तीथझ्ूर भगवान्‌ श्री महावीरस्वामी मे छः लेश्याएँ केसे द्दो 
सकती हैं ! अथात नही हो सकती | उनमे सिर्फ तीन प्रशस्तभाव 
लेश्याएँ ही थी। उनमे छः भाव लेश्याओ का कथन करना शाख- 
विरुद्ध एवं मिथ्या है ॥१४५॥ 
* पायकुशील” रो नाम लेईने, 
अज्ञानों भोला ने भरमावे। 
मूल उत्तर गुण दोष न सेवे, 
भाव मारो लेश्या किम पावे। ।अबचु० १६॥ 
कवायकुशील भावलेश्या जो माठी, 
होती तो अपडिसेयी क्यों कहता | 
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इण लेखे द्रव्य लेश्या छः जाणो, 
भावलेश्या द्रव भाव बदीता ॥अनु० १७॥ 


भावाथ :--वे लोग कहते है कि निग्नेन्थ 'के जो पाँच भेद 
बतलाये गये हैं उनमे कषायकुशील निग्रेन्थ मे छः लेश्याओं का 
कथन किया गया है। वीर भगवान भी कपायकुशील निमग्नेन्थ 
थे । इसलिये उनमे छ: लेश्याएं थीं। इस प्रकार कहकर वे अज्ञानी 
भोले जीवो को भ्रम मे डालने हैं क्योंकि जहाँ कषायकुशील निर्मथ 
में छः लेश्याओं का कथन किया गग् है वहाँ द्रव्यरूप समुच्चय 
छः लेश्याएं कही गई है, भाव छः लेश्याएं नहीं। कषायकुशील 
निग्नन्थ मूलगुण और उत्तरगुणों मे दोष का >प्रतिसेदी कहा 
गया है अथोत वह मूलणुणों में ओर उत्त एगुणों से किसी प्रकार 
का दोष नहीं लगाता । फिर उसमे छः भावलेश्याएँ कैसे पाई 
जा सकती हैं ? मूलगुण उत्तरशुण के प्रतिसेवी निम्नेन्थ में भी 
छः लेश्याएं नहीं पाई जातीं तो अप्रतिसेबी कपायकुंशील निग्नन्थ 
में छः लेश्याएँ केसे पाई जा सकती है ? इसलिये यह समभना 
चाहिए कि शाञ्र मे जहों कपायकुशील निग्नेन्थ में छः लेश्याओ 
का कथन किया गया है वह द्रव्य ज़ेश्याओं की अपेक्षा से है। 
भावलेश्या की अपेक्षा तो उसमे तीन शुद्ध भाव लेश्याएँ ही पाई 
जाती हैं ॥१६-१०।॥ 


कपायफुशील”' [दि चारित्रें, 
॥ लेश्या रो नाम जो आयो | 


थम शत. दले उद्देशे, ु 
थीका में तिशरों भेद बतायो। ० १८॥ 
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किसन नील कापोत लेश्या में, 
साधुपणो शुद्ध भावे न जाणो | 
४ लेश्या तिश लेखे कहिये, 
भात्रे तो तीनों ही शुद्ध पिछाणों ॥ अनु ० १६॥ _ 
भावाथ :--कषायकुशील ओर सामोयिक चारित्र मे जो छः 
ल्ेश्याओं का कथन किया गया है उसका स्पष्टी करण श्री समगवत्ती 
सूत्र के प्रथम शतक दूमरे उद्देशे की टीका मे किया गया हैं. कि 
कणष्णलेश्या, नील लेश्या ओर कापोत लेश्या ये तीन अशुद्ध 
लेश्याएँ हैं। इनमे साधुपन नहीं होता, साधुपने से तो तीन शुद्ध 
भाव लेश्योएं ही होती हैं। इसलिये जहों छः लेश्याओ का कश्रन 
है वहाँ द्रव्य लेश्याओं की अपेक्षा से समझना चाहिये ॥१८-१६॥ 
तेथी छे लेश्या द्रव्य कहिये, * 
भत्ते तो तीनों ही शुद्ध पिछाणो | 
कपायकुशील अरु संजम मांही, 
भाव खोटी लेश्या मत ताणो ॥अनु० २०॥ 


छेदोपस्थापन अरु सामाय्रिक, 
संयम डे लेश्या द्रव्य जाणो | 
यो ही न्याय मनःपयवज्ञाने, 
भावे तो तीनों ही शुद्ध पिछाणे ॥ अनु ०. २१॥ 
इण न्याय द्रव्य छे लेश्या पावे, 
' "ज्ञानी न्याय जुगत: से बर्कवे। , 
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द्याहोयविवे सेतोले, 
खोटी ताण से समकित जाधबे ॥ अनु० २२॥ 


भांवा्थ :--कपायकुशील, छेद्ोपस्थापनीय चारित्र और 
सामायिक चारित्र, मनःपयवज्ञान इन सब॑ं मे तीन शुद्ध भाव 
लेश्याएं ही होती है विन्‍तु अशुद्ध भावलश्याएँं नहीं होती। इस 
तरह विवेकपूवेक सममना चाहिये। सिथ्यापक्त का आग्रह करने 
से समकित का नाश होता है ॥॥२०-२१-२श॥ 


पुलाक पडिसेवन कुशील ने, 
,- मल उत्तरणुण दोपी भाष्या-। 
ते (पिण) तीनूं भाव शुद्ध लेश्या में, 
मूल पाठे खूतर में दाख्या॥ ज्ु० २३,॥ 


बुकस पिण उत्तरशुण दोषी, 
. तीन भावलेश्या तिहाँ पावे। ..' 
यकुशील तो दोष न सेवे, ' 
खोटी लेश्या रा भाव क्‍यों आवे ॥ अनु ० २४॥ 


भावाथ :--निग्रन्थ के पॉच भेद कहे गये है । यथा :--पुल्लाक, 
बकुश: कुशील, निग्नन्‍्धथ और स्ातक। कुशील' के दो भेद हैं-- 
कषायकुशील ओर प्रतिसेवनाकुशील । - 


है 


पुलाक ओर प्रतिसेवनाकुशील को मूलगुण - और उत्तरणुरणों 
| गेष लगता है और बकुंश को उत्तरशुणो मे दोष लगता हे फिर 
भी इनमे तीन शुद्धभव लेश्याएँ ही होती है, यह सूत्र के; मूलपाठ 
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में कहा गया है। कषायकुशील् कों मूलगुणो में और उत्तस्मुणों 
में किसी में दोप नही लगता, फिर उसमे अशुद्ध भाव लेश्याएँ 
कैसे पाई जा सकती है ? इसलिये यह निष्कप निकला कि साधु- 
पने मे तीन शुद्ध माव लेश्याएँ ही पाई जाती है। जहाँ छः लेश्याओ - 
का कथन- है. वहाँ समुच्य द्रव्य लेश्याओ की अपेक्षा समभाना 


चाहिए ॥२३-२४॥ 


ल्पातीत अरु गमविहारी, 
छत्नस्थपणे प्रशुु पाप न कोनो | 
आचारड़ नवभे ध्ययने, 
केवलज्ञानी प्रकाश यू दीनो ॥ अनु ० २४॥. 


अनुकम्पा कर गोशालो बचायो, 
मन्दमती रे मन नहीं भायो | 
अछती दे लेश्या प्रशु रे लगाई, 
नुकम्पा ढेषी आल चढायो ॥अछु० २६॥ 


' भावार्थ :--कल्पातीत और आगमविहारी तीथक्कर मगवान्‌ 
महाबी रस्वामी ने छद्मस्थ अवस्था से किसी दोष का सेवन नहीं 
किया । यह बात आचाराज्ञ सूत्र के नौवे अध्ययन में कही गई. 
है। गोशालक पर अलुकम्पा करके भगवान्‌ ने उसके प्राण बचाये. 
थे। ये लोग कहते है कि भगवान्‌ ने गोशालक को बचाया यहाँ 
वे चूक' गये अथोत्‌ यह उन्होने गलती की । शास्त्र मे स्पष्ट कहा है 
कि छद्मस्थ अवस्था में भगवान्‌ ने किसी सी दोष का सेवन नहीं 
किग्रा,'फिर भी उन्हे चुका! कहना“उत पर सिध्या" दोफ्रेतरो्फ़ए 
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करना है। भगवान्‌ पर मिथ्या दोषारोपण करने वाले लोगों 
को मिथ्यात्वी एवं अनुकम्पा-द्रोही समकनो चाहिये। ऐसा करके 
वे अपना अनन्त संसार बढ़ाते है ॥२४-२६॥ 


नमः 


_५-जिनरक्ष का अधिकार 


'संत्षिप्त $-+- 


चम्पा नगरी में साकंदी नाम का एक साथवाह रहता था? 
उसके जिनपाल और जिनरतक्ष नाम के दो पुत्र थे। उन दोनो 
भाइयो ने ग्यारह वक्त लवण समुद्र मे यात्रा कर व्यापार द्वारा 
बहुतसा द्रव्य उपाजन किया था। माता-पिता के मना करने पर 
भी वे दोनों लवण समुद्र मे बारहवी यात्रा करने के लिये रबाना 
'हुए। जब जहाज समुद्र के बीच में पहुँचा तो बड़े जोर का तूफान 
अया जिससे वह नष्ट हो गया। जहाज का टूटा हुआ एक 
पाटिया उन दोनो भाइयो के हाथ लग गया, जिस पर बेठकर 
तेरते हुए थे दोनों रत्नढ्गीप मे जा पहुँचे । उस द्वीप की स्वामिनी 
रयणादेवी ने उन्हे देखा | वह उनसे कहने लगी कि तुम दोनों 
मेरे साथ कामभोग भोगते हुए यहीं रहो, अन्यथा में तुम्हे मार 
-दूँगी। तब वें उस देवी के साथ कामभोग भोगते हुए वहीं रहने 
क्को। 
एक समय लबण समुद्र के अधिष्ठायक सुस्थित देव की आज्ञा 
'से बह.देवी लवण समुद्र से ठण, - पत्र, कचरा, अशुचि, आदि 
साफ करने के लिये गई | पीछे अपनी इच्छाचुसार घूमते हुए वे 
दोनों दक्षिण दिशा के वन ण्डे मे गये। वहाँ जाकर देखा कि 
सेकढ़ों मनुष्यों-की' ह॒डि यो का ढेर लगा हुआ है. और एक पुरुष 
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शूली पर लटक रहा है। यह हाल देखकर वे बहुत घवराग्रे और 

शूली पर ल्टकते हुए पुरुष से उसका कृत्तान्त पूछा,।- उसने कहा 
कि में भी तुम्हारी तरह जहाज के टूट जाने से यहाँ आ पहुँचा 
था। में काकन्दी नगरी में रहने वाला घोड़ों का व्यापारी हूँ। 
पहले यह देवी मेरे साथ कामभीग भोगती रही | एक समय एक 
छोटे से अपराध के हो जाने पर इसने मुझे यह दर्ड दिया है। 
न सालूस यह देवी तुम्हे भी किस समय ओर किस ढल् से मार 
देगी । पहले भी कई मनुष्यों को सार कर यह उनको हड्डियों का 
ढेर,कर रक्‍्खा है| 


५77 

यह सुनकर वे दोनो भाई - बहुत भयभीत हुए और वहां से 
भाग निकलने का उपाय उससे पूछने लगे। उसने कहा कि पूरे 
दिशा के वनखण्ड से शेज्रक नाम का एक यक्ष रहता है। उसकी 
स्तुति व याचना करने से प्रसन्न होकर वह तुम्हे इस देवी के फंदे 
से छुड्ी देगा । तब वे दोनो साई यक्ष के पास जाकर उसकी 
स्तुति करने लगे और उस देबी के फन्‍्दे से छुड़ाने की प्रार्थना 
करने लगे। उन पर प्रसन्न होकर यक्ष कहने लगा कि मै तुम्हे 
तुम्हारे इच्छित स्थान पर पहुँचा दूंगा किन्तु मार्ग मे वह देवी 
आकर अनेक प्रकार के हावभाव कर तुम्हे मोहित करेगी । उसके 
हावभावों को देखकर यदि तुम उसमे मोहित हो जाओगे तो 
मैं तुम्दे मा मे ही अपनी पीठ पर से फेक दूंगा। यक्ष की इस 
शर्ते को उन दोनो भाइयो ने स्वीकार किया। यक्ष ने घोड़े का 
रूप बनाया और दोनो भाइयो को अपनी पीठ पर बैठाकर बह 
आकाशसाग से चला। इतने से वह देवी आ पहुँची | उन्तको 
वहाँ न देखकर उसने अवधिज्ञान से देखा कि वे शैल्षक यक्त की 


५ बिल बड 
पीठ पर बठकर जा रहे है। वह शीघ्र वहाँ आई ओर अनेक 


प्रकार के हावभाव करने लगी । जिनपात् - ने उसकी -तरफं कुछ 
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भी ध्यान नहीं दिया किन्तु जिनरक्ष उसमें आसक्त होकर उसके 
हावभाव, मधुर शब्द आदि पूव कामचेष्टाओं को स्मरण कर 
रागपृतष्रक वह उसकी तरफ देखने लगा तब समुप्पण्णकलुणभाव? 
अथोत्‌ प्रियावियोग से जिसको करुणरस पेदा हो गया है. ऐसे 
जिनरक्ष को यक्ष ने अपनी पीठ पर से फेंक दिया | इसके प तत्त्‌ 
मनुष्यों का घात करने वाली, छोष से पूर्ण हंद्य वाली उस रयणा 
देवी ने यक्ष की पीठ से गिरते हुए प्रियावियोग के करुणारस से 
युक्त उस जिनरक्ष को समुद्र में पहुँचने से पहले ही रयणा देवी ने 
अपनी भुजाओ से ऊपर आकाश में फेक दिया। पश्चात्‌ पने 
तीच्ण शूत्र के ऊपर उसे रोप कर तीहुण तलवार से उसके टुकड़े 
ढुकड़े कर दिये । । 

जिनपाल् रयणा देवी के वचनो में नहीं फंसा इसलिये यक्ष 
ने उसे ।नन्दपूवक चस्पा नगरी मे पहुँचा दिया | वहों पहुँचकर 
जिनपातल्न अपने माता-पिता से मित्ञा । कई वर्षों तक सांसारिक 
सुख भोगकर उसने दीक्षा धारण की | कई वर्षों तक संयम का 
पालन कर सौधसे देवलोक मे उत्पन्न हुआ । वहाँ का आयुष्य 
पूरा कर महाविदेह क्षेत्र मे उत्पन्न होकर सिद्ध, बुद्ध यावत्‌ मुक्त 
होगा । (जातासूत्र अध्ययन &) 


#9 ढाल & 
(कहें) “जि ऋषि यह नुकमः गेधी 
रेणादेवी सांगमो तिश जोयो। 
शैलक यज्ञ हेठो उतारथों ह 
देवी आय तिण खड॒ग में पोयो ॥ 


आ अनुकम्पा सावज जाणो ॥!! 
(अथु० ढाल १ गाया १०) 
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भावारथ :--तेरहपन्थियों की अनुकम्पा ढाल १ गाथा १० में 
लिखा है कि जिनरजक्ष ने अनुकम्पा करके रयणादेवी की तरफ 
देखा जिससे शैल्षक यज्ञ ने उसे अपनी पीठ पर से नीचे फेक 
दिया । फिर देवी ने उसे तलवार से पिरोकर मार डाला। यह 
अनुकम्पा सावद्य-पापकारी है। * 


उत्तर--सत्र विरुद्ध यों वात उठा केह, 
अनुकंम्प॒ सावज बतलाबे | 
अनुकम्पा पाठ तिहाँ नहीं चाल्यो, 
अज्ञानी भूठ रा गोला चलावे,। 
अनुकम्पा सावज मत जाणो ॥१॥ 


'कलुणरसे! रयणा जद बोली, 
जिनऋषियाँ रे कलुणरस आयो | 
कलुशपाठ ज्ञाताझतर में, 
तो पिण भोला भरम फेलायो ॥ अनु ० २॥ * 


भावाथ :--अनुकम्पा को साबच्य बतलाने के लिये उन लोगो 

का उपरोक्त कथन सूत्रबिरुद्ध हे। भोले प्राणियों को जम में . 

डालने के लिये उन्होने एकद्म- सरासर भ्रूठा कथन कियां है, 

क्योकि जिनरक्ञ का' अधिकार ज्ञातासूत्र के नोवे अध्ययन में 

आया है। वहाँ अनुकम्पाः या करुणा शब्द नहीं है किन्तु 
'ऋलुण? शब्द है। लेसा कि वहों पाठ है :-- 
“समुप्पएणकलुणभाव॑! 

अथोत्‌ जब रयणादेवी अपने प्रिय के वियोग से दुःखित' होकर 
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ककूण विल्ञाप करने लगी तब जिनंरक्ष के हृदय मे भी प्रिया के' 
वियोग से 'कलुणरस' पेदा हो गया ॥१-श॥ 


लुखरस॒ नुयोग दवारे, 
आउठवो (रस) पाठ में वीर बतायो | 
प्रिय रो वियोग हुवां यो आबे, 
ऐसो श्री गणधरजी गायो॥ नु० ३ 


भावाथे :--अलुयोगद्वा रसृत्र से श्री बीर सगवान्‌ ने जहाँ नो 

र्सों (ः कह ध्डझ & 
'का वन किया है वहाँ आठवाँ रस 'करुणरस” बताया 
है। प्रिय का वियोग होने से यह रस उत्पन्न होता है ॥श॥ 


उड्ज रस जिनऋषियाँ रे यो, 
रेशादेवी रा वियोग थी पायो | 
दोनूँ तर रो पाठ सरीखो, 
लक्षण से भी तुल्य दिखायो।॥ ० ४॥ 


सावार्थ :--रयणादेवी के वियोग से यही कलुणुरस जिन- 
रक्ष के हृदय में उत्पन्न हुआ था। अनुयोगद्वार मे और ज्ञातासूत्र 
मे दोनो जगह 'करुणरस” यह रुूमान पाठ है ओर दोनो जंगह 
इसकी उत्पत्ति का कारणरूप लक्षण सी बराबर मिलता है। 
अलुयोगद्वर मे प्रिय के वबियोग से करुशरस की उत्पत्ति बताकर 
प्रिय-के वियोग से अत्यन्त दुःखित स्री का उदाहरण दिया गया 
है । इसी प्रकार यहाँ पर भी रयणादेवी के वियोग से जिनरक्ष के 
हृदय मे करुणरस उत्पन्न हुआ था, अनुकम्पा: उत्पन्न नही हुई 
थी । क्योंकि वहाँअनुकम्पा उत्पन्न होने का कोई कारण ही नही 
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था बल्कि प्रिय के वियोग से उत्पन्न होने वाले 'करुणरम! की 
सामग्री वहोँ पूर्णरूप से मौजूद थी ॥०॥ 


गेह कलुणरस में अनुकम्पा, 
भेष घारयाँ ए. झूठी गाई। 
शड्ग होवे तो खतर देखो, 
-सत पड़ज्यो झूठा फंद माँई ॥अनु० ४॥ 
भावाथे :--बवहॉ 'कलुण? पाठ है। उन्त भेपधारी मिथ्या- 
बादियो ने उसे क्ूठमूठ ही अनुकम्पा? कहा है। यदि किसी को 


शब्भत़् हो तो वह ज्ञातासूत्र का पाठ देख सकता है। यो ही इनके 
झूठे फन्‍्दे मे नही पड़ना चाहिए ॥५॥ 


ठाणाह़ दसवें ठाणा रे मांही, 
नुकम्पा दान अथम बता यो । 
कालुणी दान रो पाठ छे न्यारो, “ 
( + पे ह 
अथ दोन्यां रो न्‍्यारो दिखायो ॥ अनु ० ६॥ 
भावाथ +>-गणाज्ञसूत्र क दसबे-ठाणे संदस दांतों का 
वर्णुत किया गया है। उनमे अशुकस्पादान प्रथम बतल्ाया गया 
है ओर 'कालुणि/ अथोत्‌ कारुण्यदान चौथा बताया गया है। 
इस प्रकार अन्ुकृस्पा आर कालुणी! दात्त का अलग-अलग नाम 
है और इन दोनो का अर्थ भी अलग-अलग बताया गया है ॥॥ 
कलुण” (रस) “ नुकम्पा! एक नहीं ,, 
ज्ञातासत्र रो भेद बतायो। 
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नुकम , दया, रक्षा हिंये,” 
कालुण (रस) दृः वियोग में गायो।॥ ७ | 


भावाथ :--कलुण रस ओर अनुकम्पा एक नहीं है| . ये. दोनों 
अलग-अलग हैं। मरते प्राणी की प्ररणरक्षा करना, दु:खी “प्राणी 
पर दया . करना अनुकम्पा कहलाती है-। प्रिय का विय्रोग होने 
पर 'क णंरसः? उत्प होता है। इसलिये ज्ञातासूत्र मे आये हुए 
कलुण! रस को अनुकम्पा? कहना अज्ञानियों का काय है ॥ण। . 


रातदिवस ज्यों दोनों ही न्यारा, _, _ 
तो पिण मन्द भोला. रमावे-|. ; 
कलुणर तो मोह मलिन है, . - .. 
ज्ञानी अंनुकम्पा में लावें॥ नु&८॥' 
भावाथ :--जिस प्रकार सत ओर 'दिन दोनों लग-अलग' 
है उसी प्रकार कलुशुरस ओर अलुकम्पा दोनो ही. अलग-अ 
हैं क्योकि कलुशरस तो मोहमलिन है, अथौत प्रिय के वियोग्ररूप 
मोह से कलुणरस की उत्पत्ति होती है और दुःखी प्राणी के दु 
को देखकर ढुःख मिटाने के लिये दयायुफ्त जो शुद्ध परिणाम: 
में उत्पन्न होते हैं वह अनुकम्पा कहलाती है। इसलिये करुणरसे 
को अनुकम्पा कहना अज्ञानियों का काये है ॥८॥,  - .. ८“ 
द्वार तीजा रे मांही 
दीन आर रे कलुण बतायो | ः 
दूजे. अड़् थम श्रुतखंधे कक थ 
».. - घृणा, ध्ययनःमेंग्री /ज. गो॥र ०७ 


अनुकम्पा-विचार ] [ भू 


शोक आरत भावे कलुणरस है, 
स्तर साख लेबो तुम धारी। 
लुणरस, नुक्म्पा करुणा, | 
एकः रीखी न बज उचारी ॥| अनु० १०॥ 


भावाथे :--प्रश्वव्या करणसूत्र के तीसरे आश्रव द्वार में बत- 
लाया गया है कि प्रियवियोगादि के शोक से व्याकुल्ः बने हुए 
प्राणी के हृदय में करुणरस उत्पन्न होता है। यही बात सूं ग्गडाज् 
सूत्र के प्रथम श्रतस्कन्ध मे और वहुत से अध्ययनो मे कह्दी गई है। 
इससे यह स्पष्ट ज्ञात हो जाता है कि प्रिय के वियोगादि से व्या- 
कुल्न बने हुए प्राणी के हृदय मे कचुणरस उत्पन्न होता है ओर 
मरते प्राणी की प्राणरक्षा करता अनुकम्पा-करुणा कहलाती है ।, 
सूत्र मे-कलुणरस और अनुकग्पा को अलग-अलग बतलाया गया 
है | इसलिये रयणादेवी पर उत्पन्न हुए जिनरज् के कलुणरस को 


अनुकम्पा कायम करके अनुकम्पा को सावद्य बताना अज्ञानियों 
का काय हैं ॥६-१०॥ 


जा 


“ ६-हरिएगमेषीदेव का अधिकार 
संक्षिप्त. -- 


भहिलपुर नाम का नगर था। वहाँ नाग नाम का एक गाथा- 
पति रहता था। उसकी ग का नास सुलसा था । एक समय 
किसी एक ज्योतिषी से उसका भविष्यफल्न पूछने पर उसने बत- 
. लाया 'कि वह झुतव॑ध्या है. अथोत्‌ उसके पुत्र तो होगे किन्तु वे 
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भरे हुए होंगे। ज्योतिषी से यह जानकर सुलसा को बड़ा 
हुआ:। उसने हरिणगमेशीदेव की अखुधना की जिससे प्रस 
होकर वह देव कर उपस्थित हुआ। सुल्लेसा ने उसके सामने , 
अपनी इच्छा जाहिर की | तब देव ने कहा कि तुम्हारे मरे हुए 
पुत्री को जीवित करना यह शक्तितो मेरे मे नहीं हे, हो अलबत्ता 
इतना वश्य कर सकता हूँ कि तुम्हारे मरे एपुत्रों को दूसरी 
माता के पास २ कर उसके अत्यन्त सुन्दर और रूपवान्‌ बाल , 
लाकर तुम्हारे पास रख सकता हूँ | सुलसा ने देव की बात वी- 
कार कर ली | ' 


भवितव्यता 'के 'प्रभाव' से कुछ ' त्तिमित्त योग ऐसी मिलता 
था कि जिस समय वसुदेव संहाराज की रानी देंबंकी के पुत्र जन्म 
होता था उसी समय ल्सा-के पुत्र जन्म होता था। तब वह 
हरिणगमेशीदेव सुल्लसा के मरे हुए पुत्र को लाकर देवकी के पास 
२ देता-था ओर देवकी के पुत्र को उठा-कर सुलसा के पास 
२ देता था। इस तरह उसने देवकी के छः पुत्र सुलसा के पास 
पहुँचा दिये और कंस के भय से उन बालको- को मुक्त कर दिया । 
इस प्रकार हरिणिगमेशीदेव ने अनुकम्पा करके उन छः बालकों के 
प्राण बचाये। वे छः ही बालक चरमशरीरी 4 उसी भव मे मोक्ष 
जाने वाले ) जीव थे । अतः बाइसब तीथ र भगवान्‌ अरिष्टनेमि 
के पास दीक्षा लेकर मोक्ष गये । 
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हरिशगर्मेशी अलुकम्पा करने, 
' - देवकी बाल सुलसा ने दीधा | 
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चरमशरीरी छठ जीव बचिया, 
संजम पालि ने हो गया सिद्धा ॥ अनु ० १॥ 
भावाथ :--हरिणगमेशीदेव ने अनुकम्पा करके देवकी के 
घालको को सुल्ससा के पास रख दिये। जिससे चरमशरीरी वे 


छहों जीव बच गये। पश्चात्‌ दीक्षा लेकर वे छहों जीव मोक्ष में 
गये ॥१॥ 


मन्दमत्याँ रे मन नहीं भाया, 
हरिशगमेशी ने पाप बतावे। 


-आवशण जावण रो नाम लेई ने, 
अनुकम्पा ने सावज गये ॥अनु ० -२॥ 


भावाथ :--रज्षा से जिनको हष है ऐसे मन्दबुद्धि लोगो को * 
यह बात पसन्द नहों आई | इसलिये अनुकम्पा करके छः जीवो 
के प्राण बचानेरूप काय से हरिणगमेशीदेव को पाप होना बत- 
5 लाते है। उन बालको की रक्षा के लिये हरिणगमेशीरेव ने आने 
जाने की जो क्रिया की थी उस क्रिया का नाम लेकर उसकी 

नुकम्पा को सावद्-पापकारी बतलाते हैं |२॥ 


ण जावण री गो रिया न्यारी, 
तुकम्पा परिणामां में आई | 
जि बन्‍्दन देव घेले वे, 
वंदना, व ,जिन .+ पैतई-॥अजु० ३॥ 
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-आवश जावण अनुकम्पा जो सांवज, 
. बन्दना ने पिण सावज कहणी | 
आवण जावण वन्दना नहीं सावज, 
अनुकम्पा पिण निरवद ब्रणी ॥ अनु० ४॥ 


भावाथ :--आने जाने की क्रिया दूसरी है और अनुकम्पा 
का परिणाम दूसरा है । अतः आने जाने की क्रिया के कारण 
अनुकम्पा सावद्य नहीं हो सकती। जेसे तीथंझ्ुर भगवान को . 
बन्दना करने के लिये देव आते जाते हैं. परन्तु आने जाने को 
क्रिया से तीथझ्ठडुर भगवान्‌ की वन्दना सावद्य नहीं होती क्योकि. 
आने जाने को क्रिया अलग है ओर वन्दना अलग है उसी तरह 
आने जाने की क्रिया दूसरी है ओर अनुकम्पा दूसरी है। इस- 
लिये आने जाने की क्रिया के सावद्य होने पर भी अनुकम्पा 
सावद् नहीं हो सकृती। यदि कोई आने जाने की क्रिया के 
सावद्य होने से अनुकम्पा को सावद्य माने तो उसे आने जाने के 
सावद्य होने से ती4छुर भंगवान्‌ की वन्दना को भी सावद्य कहता : 
चाहिये | परन्तु जिस प्रकार आने जाने की क्रिया से तीथेझ्डर 
भगवान्‌ की वन्दता सावद्य नही होती उसी तरह आने जाने की 
#या से अनुकम्पां भी सावद्य नही हो सकती ॥३-श॥ 


मन्दमती ऊधी शरधा से, 
:5 अनुकम्पा सावज बतलाबे। 
वन्दना ने तो निरवद वे | 
 जाे- म्हारी-पूर[ उ “जावे ॥अजनु० ५॥ 
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भावार्थ :--इन लोगों से पूछता चाहिये कि तुम्हारे भक्त 
लोग दूर-दूर से रेज्ञ, मोटर आदि में बेठकर तुम्हार दशेन फरने 
के लिये आते है । वतलाइये, आपके दशन साबद्य' है. या निर- 
बद्य ? तब तो झट से कह देते हैं कि हमारे दर्शन! तो निरबच्ध 
है। भक्त ज्ञोगो के आने जाने की क्रिया अकग हैं ओर हसारे 
दर्शन! अलग हैं। इसलिये भक्त लोगों के आने जाने की क्रिया के 
सावद्य होने पर भी हमारे दशन! साव्य नहीं होते । 

यहाँ पर उनका एक स्वार्थ रहा हुआ हैं--वे जानते है कि 
यदि हम अपने दर्शनों” को सावग कह दंगे तो हमारे दशन करने 
कौत आयेगा ? इस तरह से हमारी सारी पूजा-प्रतिष्ठा और 
मान-सन्मान सब उठ जावगे | 


जिस प्रकार भक्त लोगो की आने ज्ञाने की क्रिया के सावथ 
होने पर भी वे अपने दर्शन! को सावद्य नही मानते उसी तरह 
से आने जाने की क्रिया को सावच्य होने पर भी हरिणगमेशीदेव 
की अनुकस्पा सावथ नहीं है, यह वात भी उन्हे सरल चुद्धि से 
माननी चाहिये ॥५॥ 
“देव करी सुलसा री करुणा, 
तेथी छेहूँ वाल बचाया | 
कंस रा भय थी निरभय कीधा, 
अभयदा[ फल देवता पाया | 
अनुकम्पा सावज मत जाणों ॥६॥ 


भावाथ :--हरिणगमेशीदेव ने सुलसा पर अनुकंम्पा करके 
उसके दुःख की निवृत्ति की और उन बालको पर अनुकम्पा करके 
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उनके प्राण बचाये थे | इस अनुकम्पा का यह फन्न हुआ कि - थे 
छहों कंस के भय से बच गये और हरिणगमेशीदेव को अभ्यदान 


का फल मित्ना | अतः हरिणगमेशी देव की अनुकम्पा को सावय 
कहना अज्ञानता ह ॥६॥ 


रिकेर्शी हि 

७-हरिकेशी मुनि का अधिकार 

संच्तिप्त था $:-- 
हरिकेशी मुनि का जन्म चाण्डाल कुल से हुआ थां। थे 
व्यन्त कुरूप थे | रूप की कुछपता के साथ-साथ उनकी वाणी 
मे बड़ी कटुता थी | इसलिये वे सबको -अप्रिय लगते थे। यहाँ 
तक कि उनके कुटुम्बी लोग भी उनको अपने पास तक नही बिठाते 
थे। एक दिन उनके अपने जातीयभोज मे वे सब लोग एक साथ 
बेठकर भोजन कर रहे थे और हरिकेशी को अल्लग बिठाकर उन्हे. 
वहीं भोजन परोस दिया था | उसी समय वहाँ एक सर्प निकल 
आपग्रा | उसको देखते ही चाण्डाल उस पर टूट पड़े ओर उसे 
जान से मार डाला | इसके थोड़ी देर बाद ही एक दूसरा सर्प 
( जिसे हिमुखी यानी योगी कहते है ) निकत्त आया। उसको 
दे ते ही उन सब चाण्डाल्ो ने उसकी पूजा की। यह देखकर 
हरिकेशी के मत्त मे विचार उत्पन्न हुआ कि इन दोनो का आकार 
एक्र सरी । है फिर क्या कारण है कि एक को तो इन लोगो ने 
जान से मार डाला और दूसरे की पूजा की | इस पर गहरा 
विचार करते हुए वे इस नतीजे पर पहुँचे कि--पहलें सप॑ मे विष 
था इसलिये बह प्राणदण्ड को प्राप्त हुआ ओर दूसरा सपे 
(ट्विमुख-योगी) निर्विष है। इसलिये लोगो 'ने इसकी पूजा की | 
उन्होने इस घटना का समन्वय अपने जीवन के साथ किया कि 
इस सर्प के सम्रान मेरी वाणी से भी कटठुतारूपी विष भरा आ 
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है। इसी से में सबको अप्रिय लगता हूँ ओर लोग मेरा अनादर 
करते हैं। इसमे उन्तका कुछ भी दोप नही है। मेरी आत्मा का 
ही दोष है। इस पर गहरा विचार करते-करते उन्हे जातिस्मरण 
ज्ञान उत्पन्न हो गया। तत्यश्वात्‌ उन्होने दीक्षा अद्जी कार कर ली। 
दीक्षा लेकर हरिकेशी मुनि अत्यन्त कठोर तपस्या करने लगे। 
एक समय ' वे गोचरी के लिये ब्राह्मणो के पाड़े (मोहल्ले) मे जहाँ 
ब्राह्मण यज्ञ कर रहे थे वहों गये | वहाँ जाकर वे उत्त ब्राह्मणों से 
भिक्षा की याचना करने त्गे। ब्राह्मणों ने सुनि का तिरस्कोर 
किया और वे म॒न्ति को वहाँ से हटाने की कोशिश करने लगे । 
तब :--. * 
जक्खों तहिं तिंदृुगरुक्ख॒बासी 


णुकम्पओ  तस्स महामुणिस्स | 
पच्छायइत्ता नियर्ग सरीरं, 


इसाइ. वयणा <दाहरित्था;॥ 
(उत्तरा० अध्य० १२ माथा ८) 


भावार्थ :--तिंदुक वृक्ष पर निवास करने वाला, उस महा- 

मुनि का अनुकस्पक यानी उससे भक्तिभाव रखने वाला यक्ष 
अपने शरीर को छिपाकर यानी अदृश्य रखता हुआ सनि के 
शरीर मे प्रविष्ट होकर उन ब्राह्मणों को उपदेश देने के लिये इस 
प्रकार वचन कहने जगा :-+ 

समणो अहे संजओ वंभयारी, 

विश. धरणपयणपरिग्गहम यो | 
प्रप्पवित्तस्स उ मिक्खकाले, 


' अन्नस्‍्स अ्डी! इहमागओ., .मि॥६॥ 
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पिंयरिजंद.. $ अुझइ य, 
अन्न पभूूर्य भवयाणमेयं। 


शिहि मे जायशजीवशत्ति, 
सेसावसेसें लहओ तवस्सी ॥१०॥ 


(उत्तरा० अध्य० १९ गाथा ६-१०) 

धौतू--सें श्रमण हैं और, संयत यानी सर्व सावद कारों से निवुत्त * 
हुआ हूँ, मे ब्रह्मचारी ओर धन, पचन-पाचस तथा परिग्रह से'' 
रहित हूँ ।भृहस्थ लोग अपने भोजनाथ जो अन्न बनाते हैं उसी 
अन्न की भिज्षा के लिये भिक्षा के समय “में आपके यहाँ आया 
हूँ। आपके इस यज्ञस्थान मे प्रचुर अन्न अन्य लोगो को दिया 
जाता है और खाया जाता है तथा खिलाया जाता है। यह सब 
आप लोगों का ही है। में सिज्ञाजीवी तपस्बी हूँ इसलियें 


आपके यहाँ जो वचाखुचा अन्न हो वह मुझे दीजिये! 


बज 


इस त्तरह यक्ष ने मन्नति को भिन्षा देने के लिये ब्राह्मणे को 
बहुत समंकाया किन्तु उन्होने भिक्ता न दी। प्रत्थुत उन ब्राह्मणों 
के लड़के बेत से, डंडे से ओर कोड़े से मुनि को मारने लगे। 
कौशेल देश के राजा की पुत्री भद्रा, जो उस समय वहा उपस्थित 
थी और जिसे भुनि के उग्मतप और त्याग का परिचय था, उसने 
भी उन ब्राह्मणंकुमारों को ऐसा करने से मना किया। फिर भी 
वेन माने तब उस यक्ष को क्रोध आ गया। जिससे मुनि को' 
रने वाले उन ब्राह्मण॒कुमारों को वह भी मारने क्गा जिससे वे 
त्रा शकुसमार मुख से रुधिर का वमन करते हुए ओधे मुंह धरती 
पर गिर पड़े | यह हाल दे कर-वे ब्राह्मण बहुत घबराये- अपनी 


$ न 
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शल्ती के लिये वे सुनि से क़्मायाचना करने लगे। तब यज्ञ ने 

जत ब्राह्मणकुमारों को ठीक कर दिया । 

म॒त्ति ने उत्त ब्राह्मणों से कहा कि हे विग्नो ! यह सारा कार्य 

यक्त ने किया है| युझे तो पहले भी तुम्हारे प्रति किश्निन्सान्र हेप 
| रे व 

नहीं था ओर न अब है| 


उग्नतपप का आचरण करते हुए मुनि विचरने त्गे। बहुत 
समय तक संयम का पालत कर समस्त कर्मो का क्षय करके 
हरिकेशी मुनि सोक्ष मे पधार गये | . 


०. 
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हरि शी मुनि शोचरी आया, 
ज्याँ री निन्‍्दा हण कीनी। 
जज्ञदेव अनुकम्पक “ रो, । 
शास्तरयुक्त समझ बहु दीनी ॥अनु० ह॥ 


भावाथ :--हरिकेशी मुनि गोचरी के लिये आये तब ब्राह्मणों 
ने उनकी लिनदा एवं तिरस्कार किया। तब उन सहामुनि के अनु- 
कम्पक यानी उससे भक्तिक्षाव रखते वाले यक्ष से उन्हे शाखानु- 
कूल बहुत उपदेश दिया ॥१॥ 


हु म्पा थी धर्म बतायो, 
मूलपाड स वचन है सीक्षा | 
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मन्द कहे अनुकम्पा रे कारण, 
#रुधिरवमन्ता हर ॥[|॥ नु० २॥ 


भाषाथे :--अलुकम्पा करके यज्ञ ने उन ब्राह्मणों को धर्मोप- 
देश दिया था। यह बात उत्तराध्ययन सूत्र के सूलपाठ मे कही 
गई है। थे मूलपाठ की गाथाएँ यहाँ कथा मे लिखी गई है। 
शा की ऐसी सरल ओर सीधी बात होते हुए भी वे मन्दबुद्धि 
कहते है कि :--'अनुकम्पा करके यक्ष ने ब्राह्मणे को रुधिरबमन्ता 
किया था अथात्‌ उन्हे मारा पीटा था॥२॥ 


अनुकम्पा रा हेषी वेषी, 
समिथ्या बोलता मूल लाजे | 
ज्ञानी सतर-पाठ दिखावे, 
अज्ञती जब दूरा भाजे ॥अनु० ३॥ 


भावार्थ :--अलुकम्पा के हेषी उन्त लोगों को इस प्रकार 
सफेद भूूठ बोलते हुए जरा भी शर्म नहीं आती | जब शा ज्ष 
बुद्धिमान्‌ पुरुष उन्हे शास्त्र का मूलपाठ दिखाते हैं तो बे मुँह 
छिपाकर दूर भागने लगते है ॥३॥ 
. हेतु जक्ष सुणाया, 
(जद)त्रा शण बालक मारण (या । 


अप कप सर 
॥# जसा कि वे कहते है +-- 
यक्ष रे पाड़े हरिकेशी आया, अशनादिक स्यों ने नहीं दीधा । 
यक्ष देवता अनुकम्पा कोधी, रुविग्वसन्ता ब्राह्मण कोधा॥ 
(अनुकम्पा छास्त १ गाया १ ३) 


न 
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राजकुमारी भद्र! वारया, 
तो पिश झृढ नहीं शरसाया ॥अलनु० ४॥ 


भावार्थ :-अज्ञ ने शाख्ानुकूल-एवं युक्तियुक्त चचन कहकर 

उन ब्राह्मण को बहुत समझाया । किन्तु वे न समझे वल्कि--डउन 

आश्यणो के लड़के और अधिक उत्तेजित होकरः पुनि-को मारने के 

लिये दौड़े । उस समय राजकुमारी भद्गा ने भी उन्हे वसा-करने 

से मना किया फिर भी वे ब्राह्मणे के लड़के ल.साने ओऔर-मुनि 
को मारने लगे ॥४॥ 


यज्ञ देव ने कीप जो आयो, 
कष्ट देह आह्यण “समकाया। 
कूटणहार ने जे कृय्या, 
. शास्तर मांहे प्रगट बताया ॥अ_० ५॥ 
अनुकम्पा थी तो वच उचारया, 
'पिण न दया थी ब्राह्मण मारया | 
 बज्ीवां ! तुमें साँची शरधो, 
ज्ञानी गोेठा वचन उचारया || 
अनु + सावज-सत-जाशो ॥ क॥। 
-भावबाय-:--तब यक्ष को भी क्रोध आ-गया जिससे उसने 
उन ब्राह्मणों को मारा-पीटा । यह मारनेरूप कार्य ब्राह्मणों पर 
:क्रोघ-करके यक्ष ने किया था, सुनि पर अनुकम्पा क़रके- सहीं। 
क्योकि जहाँ मारने-पीटने की बात आई है बहॉँ मूलपाठ मे -यह 
नही कहा है कि ग्ज्ष ने मुनि पर अनुकम्पा करके त्रा ण्णो को 
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“सारा था | अतः यक्ष का यह काय क्रोध केकारण-हुआ था, 
“अलुकम्पा के कारण नहीं। अनुकम्पा करेंके उसने- त्राह्मणणों#की 
-डपदेश दिया था; सारा नहीं था । - इसलिये इस मारनेरूपः कौये 
के सावद्य होने पर सी इंसके पहले जो यक्ष' नेअनुकम्पाश्कर 
ब्राह्मण को उपदेश दिया था वह अनुकम्पा का काये ॥बद्य 
“संही-हो-सकता । अतः उत्तराध्ययन सूत्र की गधा का नाम 
सलेक़रः हरिकेशी मुनि पर यक्ष की अनुकम्पा को सावथ 7 क़हंना 
“एकान्त मिथ्या है। अत: अज्ञानियो के ऐसे मिथ्या भाषण “पर 

* भब्र्यजीचों-बुद्धिमानो को कदापिं विश्वास-न करना चाहिये ॥६॥ 


-धारिणी रा की गर्भ अनुकम्पा-विषयक् 
अधिकार ड़ 


संक्षिप्त: तर ;-- 

“राजगृह* नगर में राजा ' श्रेणिक राज्य,करता था। उसकी 
“थड़ी रानी का नाम नन्‍्दादेवी थी । उसकी कुक्षि से उर £ हुआ 
“ भयकुमार नाम का पुत्र था | वह बड़ा बुद्धिमान था | 


: श्रेशिक राजा की छोटी रानी का नाम धारिशणीश्या।: 
>सेधकुसार का जीव उसके गभे आया'सब उसे अकालः मेघछ ॥ 
दोहला' (गर्भवती की इच्छा) उत्पन्न हुआ। ने. ना -दोहला 
5राजा से-कहा | राजा ने अ्रभयकुमार से कहा ।” यक्रुमार “ने 
तेले-की तपस्या करके अपने पूवभव के मिन्रदेव की आसचंता 
की । -जिससे वह देव अभयकुमार के सामने:उपरि 'हुआ। 
उसने. के सामते अपनी इच्छा प्रकट की | तब देव ने वषोऋतु 
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की: विक्रिया की। आकाश मे सबत्र सेघ छा गये और छोटी- 
छोटी बूँदें गिरने लगी | हाथी पर चेठकर रानी बारिणी राजा के 
साथ बन से गई। बेसार प्त के पास कलक्रीड़ा करती हुंई 
अपने दोहले को पूर्ण करने लगी । 


-«तए ण॑ सा घारणी देवी त॑ंसि अकालदोहलंसि विखि- 
यंसि समाशियदोहला तस्स गव्भस्स अशुकंपशइयाए जय॑ 
चिट्ठु३ जय॑ आसइ जय॑ सुबइ आहारंपि य ण॑ आहाःरेसाणी 
नाइतिच वाइकइय॑ नाइकसाय नाइअंबिलं शाइमहुरं जं 
तस्स गब्मस्स हिय॑ मिय॑ पत्थं त॑ देसे य काले य आहार 
आहारेमाणी नाइचितं नाइसोगं णाइदेएण शाइमोहं णाइ- 
भ्य॑ शहपरित्तर्स वबगयचितासोगमोहभयपरित्तासा 
मोयणछायणगंधमन्नालंकारेहिं त॑ं गब्भ॑ है सुहे बह ॥! 

(ज्ञातासूत्र अन्य० १) 

अथ इसके पश्चात्‌ वह धारिणी राणी उस अकाल दोहले 

को पूर्ण करके गर्भ.की अनुकम्पा के लिये थतना (जयणा) -के 
साथ खड़ी होती थी, यतना के साथ बठती थी, यतना के साथ 
सोती थी और जो आहार करती थी वह भी न अति तीखा, न 
अति कडुआ, न अति कर्पेत्ना, न अति खट्टा, न अति सीठा 
किन्तु देशकाल के अनुसार उस गर्भ के हितकारक, परिमित 
तथा पथ्य आहार खाती थी और अति चिन्ता, अति शोक, - 
अति- दीनता, अति मोह, अति भय तथा अति त्रास मही करती 
थी। चिन्ता, शीक, मोह, भय ओर. परित्रास से रहित होऋर 


गन्धमाल ने ७ 
आच्छादन, गन्धसाल्य और अलझ्डारो से युक्त होकर सुखपू्षक 
उस गर्भ को बहन करती थी । । 
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नो मास पूर्ण होने पर रानी की कुक्षि से एक पुत्र का जन्म 
हुआ । गर्भावस्था से रानी को सेघ का दोहला उत्पन्न हुआ था 
इसलिये उस बालक का नाम सेघकुमार रकखा गया | युवावस्था , 
को प्राप्त होने पर आठ राजकन्याओं के साथ उसका विवाह 
किया गया ! 


एक समय भगवान्‌ सहावीर स्वासी राजगृह नगर के बाहर 
गुणशील नामक उद्यान से पधारे | मेघकुमार सगवान्‌ को वन्द्ना 
करने के लिये गया। भगवान्‌ ने धर्मोपदेश फरमाया | जिसे 
सुनकर -उसे वराग्य उत्पन्न- हो गया ।“साता-पिता की आज्चञा 
लेकर उसने भगवान के पास दीक्षा अजद्भीकार की | उसी दिन 
रात्रि के समय उनका विछोना सबसे अन्त मे होने के कारण 
आने जाने वाले मुनियो के पादसंगठन से उन्हे नींद न आइ.. 
जिससे अतिखेदित होकर व दीक्षा छोड़कर घर जाने का विचार 
करने ल्गे। दूसरे दिन प्रात:काल वे सगवान्‌ के पास आये । , 
भगवान्‌ ने उनके पूबभव का वन किया ओर हाथी के भव में 
सहन किये गये उस महान्‌ कष्ट का परिचय कराया। जिससे 
उन्हे जाति रण ज्ञान उत्पन्न ही गया -अऔर वे संयम से अति 
हृढ़ हो गये | अनेक वर्षो तक संयम का पाक्नन, कर संलेखना 
संथारा सहित काल्धम को प्राप्त होकर दिजय नामक अनुत्तर 
विमान में उत्पन्न हुए | वहों से महाविदेह ज्ञत्र मे. उत्पन्न होकर 
संयम लेकर मोक्ष जाएँगे।... | 
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री अनुकम्पा करी राणी, 
धारणी अजतना- सहु. ठारी। 


शस्टर्थशयियार | [ 3 
जर्ुण। में बढे मे जद्शा से उठे, 
खाद मीठा भोजन तजे-भारी । 
असुकम्पा सावज गंत जाखी ॥१॥ 


हएमे शसता भोजन दोल्या, 
(१ हितंकारी 
गसे हितेकारी श्रोजन करती | 
चिघ्दि! भय अर शोक मोहादि 
खाई. जाणी. परहरती ॥ अनु ० २॥। 
भायाश :-्य्स की अलुकम्पा करके घारिणी रानी ने -सछ - 
अग्रतक्षा का त्याग कर -दिया था। वह यतना से चैठती ओर . 
यतनाः से उठती थी अपने मनगमते (मनपसन्द) खट्टे, भीछे - 
दि भ्लोजंच को उसने छोड़ दिया था किन्तु वह गर्स के हिते- - 
कादी . भोजच करती थी. और उसने चिन्ता, भय,-शोक भौर 
माह्यदि सबको छोड़ दिया था ॥१-२॥ 
ऊँधों अर्थ करी. कहे मूरख, 
“घारणीजी अनुकम्पा आणी। 
पने गमता सोजन खाया”! 
झूठ कुगुझ्ू ख. आणी ॥ अनु ० १॥ 
भावाथे :--ज्ञातासूत्र का पा5 जो ऊंपर दिया गया है 
उप्तका उल्टा अथ कस्केफितंतेक सूज यह कहते हैं कि “गर्भ की 
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अनुकम्पा लाकर धारिणी राणी अपना मनगमता (मनपसन्द) 
*# भोजन सतीथी ! इस तरह वे मूखे मिथ्या भाषण करते हैं ॥ 


नुकम्पा मोह त्याग्यो, 
या तो पन्‍थी दीनी छुपाई। 
भोजन पण मनमान्या खाया, 
मनमान्या खाबा री झूठी उठाई ॥ लु० ४॥ 


भावाथ :--गर्भ पर अनुकम्पा करके धारिणी.रानी ने-मोह 
का त्याग कर दिया था, इस बात को उन पन्थियों ने छिपा ही 
दिया और धारिणी रानी ने मनसाना भोजन किया था। यह 
भूठी बात उठा कर उन्होने ख़ड़ी क्र दी । 

दूसरी बात यह है कि गसे पर अनुकम्पा करके धारिणी 
रानी ने अयतना का त्याग किया था तथा चिन्ता, शोक, मोह 
ओर भय को छोड़ दिया था, ऐसा मूलपाठ मे लिखा है.।' अत 
तेरहपन्थियों से पूछना चाहिये कि धारिणी रानी ने जो अयतना 
तथा चिन्ता, समोहादि का त्याग कर दिया था--प्रह अच्छा 
किया था या बुरा ? यदि अच्छा किया था तो धारिणी की गे 
पर अनुकम्पा सावद केसे हुई ? ॥४॥ 





#जसा कि वे कहते हैं. :--.. 
मेधकुमार गर्भ मां ही हूँता, सुख रे तई किया अनेक उपायो। 
धारणी राणी अनुकम्पा आणी, मनगसता अशना दिक खायो।॥ 
आ अनुकम्पा सावज जाणो॥ 
(अशुकसा. १ गाया १४) 


अनुकम्पा-विचार ॥ 


शा 
बे 
ह] 


मोह त्याग्यो अलुकम्पा हें अथ, 
तिण ने मोह अनुकम्पा बतावें। 
मत अन्धा होय कूठा बोले, 
आंधा री लाश आधा लावे ॥अनु० ४॥ 


थे] 


/भाड 


वाथ :--अपर वतन हथे शास्त्र के सन्लपाठसे स्पष्ट लि 
कि गे पर अलुकम्पा करके धारिणी रासी ने भोह 
दिया था। इस अलुकस्पा को थे नरसपन्‍्थी ताग साहू अनुकस्पा 
बतलाते है । परन्तु जरा जिंचारणे 
के होने से मोह छाड़ दिया जाता ६ नह अवुकम्पा खुद ही मोह- 
अनुकम्पा हो यह केसे हो सकता है ” जिन्‍्मु मतपत्ष से अम्धे 
होकर वे इस प्रकार कूठ बोलने है ओर उनके भ्क्तत्ताम भी सता- 
न्ध्र बतकर अन्धानुकरण करते जा रहे है ॥५॥ 


ह। 

ऊ 
द्र्गा 
ट, 


की चात "के जिस अतलुकस्पा 


आवक रा पहला व्रत माई 
पश्चम अतिचारे प्रश्चु केने | 
शन समय भाव परु्णी न देथे, 
(तो) अतिचार लागे व्रत नहीं रेते | अनु ० ६॥ 


भावपणी छोडायों हिसा, 
(तो) गभ सूखे मारया किप्त घर्मी | 
अज्च । इततो नहीं सोचे, 


री बन 2» मन 


-, » गये री दया उठाई अबथी।॥अजु० ७॥ 


है 


जा जता 
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सावाथ्थ :--शास्त्र के पाठ से कहा है कि गश पर अनुकस्पा 
करके धारिणी रानी गर्भ के हितकारी आहार खाती थी.!! इस 


“आहार खाने का नाम लेकर गर्भ की अनुकम्पा को सावद्य कहना 


कु 


भी अज्ञान है क्योझि गस का आहार ग्वती के आहार के 
अआधीन है | इसलिये यदि ग्बती श्राविका भोजन न करे तो 
उसके पहले त्रत का भातपाणी विच्छेए! नामक पाँचचा अति- 
चार हगता है | अपने आश्रित प्राणी को यथा समय आहारादि 
न देने से हिंसा लगती है तो गलरथ जीव को भूखो मारने से घ्म 
केसे हो रूकता है ” गर्भ-अनुकम्पा को मोह-अनुकम्पा कहकर 
अधर्मी एबं अन्नानी लोग ग्भे-अनुकम्पा को उठा रहें है ॥६-ण॥ 


जो बललक ने नाथ उु खाबे, 
(तो) पहलो व्रत श्र/विका रो जाने | 
(जो) गर्भ रे बाई भूखों मारे, 
तो तय व्रत तिश रे किम थावे | अनु ० ८॥ 


भावाथ :--जों श्राविका अपने वच्च्चे को नही चंखाती है 
(स्तनपान नही कराती हैं) उसको पहले उत से अतिचार लगता 
है | इसी तरह जो गर्भवती श्राविका भोजन नहीं करती बल्कि 
गर्भस्यथ जीव को भूखो सारती है उसको भी पहले तसे अत्ति- 
चार लगता है ओर उसके दत तप आदि कुछ नहीं होता ॥८ा 
गूमभवता ने तपस्या कराव, 
उपवासादि रो उपदेश देवे। 
गे मरे तिश री दया नाही, 
प्रगट अधर्म ने धर्म वे केवे ॥अनु० ६॥ 


न्‍ 
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रख दिये, जिससे इनका शिर खिचड़ी की तरह सीमने क्ञगा। 
गजसुकुमाल सुनि ने इस तीत्र बेदता को समभावपूबक सहन को 
ओर परिणामो मे किसी प्रकार की चत्नल्वता एबं कलुपता त 
आते दी । परिणामों की विशुद्धता करे कारण उनको तत्क्षणु 
केवलज्ञान, केवलवश्न उत्पन्न हो गये ओर बे सोज्ञ से पधार गये। 


दूसरे दिन क्ृष्ण॒वासुद्रेव भगवान को बन्दना करने के लिये 
जाने लगे। रास्ते से उन्होने एक बुड आदसी को देखा, जिसका 
शरीर जरा से जीण होने के कारण कॉप रहा था, वह एक एक 
इंट उठा कर अपने घर से रख रहा था | उसे देखकर कृष्णजी के 
हृदय से अनुकम्पा उत्पन्न हुई और उन्‍होंने अपने हाथों से एक 
इंट उठाकर उसके घर रक्खी | कृष्ण का एक इंट उठाना था कि 
उनकी सेना ने वे सारी इंटे उस बुडढे के घर पहुँचा दी । 


तत्पश्चात्‌ उद्यान मे जाकर उन्होंने मगवान्‌ को तथा समस्त 
मुनिधे को बन्दना की किन्तु नवदीज्षित मुनि गजरुकुसमाल को 
वहाँ नहीं देखा । तव उन्‍्हीने भगवान्‌ से पूछा । भेगवान्‌ ने फर- 
माया कि हे श्रीकृष्ण ! आते समय माग से उस थुड॒ढे पुरुष पर 
अनुकर्पा कर जिस प्रकार तुमने उसे साज (सहायता) दिया 
जिससे उसका काय शीघ्र पूरा हो गया । उसी प्रकार एक व्यक्ति 
ने मुनि गजसुकुमाल को साज ठिया जिससे शीघ्र ही कर्मो का 
क्षय कर वे सोक्ष चले गये | 

इस बात को सुनकर ऋष्णवासुदेव का सन खिन्न हो गया। 
वे वापिस द्वारका से ल्ञोदने लगे। संयोगवश सोसिल ब्राह्मण 
उसी रास्ते से आ रहा था। सामने से ऋष्ण बासदेव को आते 
दखकर वह सय से आशक्लित होकर घरती पर गिर पड़ा और 
तत्काल उसके प्राणपस्लेरू उड़ गये | इस घटना से ऋष्णबासुददेच 
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ने समझ लिया कि मुनि गजसुकुमाल को उपसग देने बाला यही 
है । इसलिये उसके शव की दर्दंशा करवाई | 


तत्पश्चात्‌ कात्ान्तर में विगतशांक हॉकर कृष्णवासदेव्‌ 
अत्तन्‍दपूतवक राज्य करन लग । 


9 दाल & 


श्रीकृष्ण नेम ने बन्दन चाल्या, 
बुढ़ा ने अति ही दुखियों जाणी | 
जीण जरा थी थरथर कम्पे 
देखि ने मन अनुकम्पा आशी॥ 
अनुकम्पा सावज मत जाणो ॥१॥ 


उण री इंट श्रीकृष्ण उठाई, 

बूदा रे घर निज हाथ पू | । 
दुशुशनाशक सद्शुणभासक, 

अजुकम्पा री रीव दिखाई ॥ अनु ० २॥ 


भावा4 :--श्रीकृष्जी भगवान्‌ नेसिनाथ (अरिप्टनेमि) को 
दनन्‍्दना करने के लिये जा रहे थे | रास्ते से जरा से जीणु, अति 
दुःखी ओर वॉपते हुए एक बुडठे को इंट उठाते हुए देखा। उसे 
देखकर कृष्णुजी के हृदय में अनुकण्पा उत्पन्न हुईं। उन्होंने अपने 
हाथो से एक इंट उठाकर बुड़ढे के घर रख दी | दुग शो का नाश 
करने वाले और सदूशुझों .को प्रकट “करने पाले श्रीकृष्ण ने 
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यह कार्य करके समस्त लोगों के सासने यह आदश उपस्थित 
कर दिया कि अनुकम्पा? ऐसी होती है ॥१-२॥ 
मोह अलुकम्पा इसने बताने, 
अज्ञानी ऊँधा हेतु लगावे। 
स्वारथरहित अनुकम्पा धरम ने, 
सावज कहि-कहि जन्म गसावे ॥अनु० ३॥ 


इंट तोकण जिन आज्ञा न देवे 
तिणयं अनुकम्पा सावज केवे। 
उऊंधी श्रद्धा थी ऊधी समझे 
तिश थी छुहेतु बहुला देवे॥ ० ४॥ 


भावाथे :--कितने क अज्ञानी कष्णजी की इस स्वाथरहित 
अनुकस्पा को सोह-अलनुकस्पा कहते है ओर वबुह्ठेतु लगाकर निर्मल 
असुफम्पाधस को सावद-पापकारी बताकर अपने दुलेभ मानव- 
जन्म को नएष्॒ठ करते है। उन लोगो की श्रद्धा विपरीत होने के 
कारण वे यह कछुद्देतु देते हे कि 'इंट उठाकर रखने की भगवान्‌ 
एवं साधु आज्ञा नहीं देते हे”? इसलिये ऋष्णजीकी यह अनुकम्पा 
सावद्य है ॥३-४॥ 


अनुकम्पा परिशामां में आई, 
इंट तोकशण किश्या डे न्‍्यारी | 
नेमवन्दन री मनसा जागी, 


“(तिव) -चतुरद्ञी सेवा सिणशगारी ॥अनु० ४॥ 
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सेन! री जिन ज्ञान देव, 
वन्दनभाव तो निर्मल जाशे। 
(तिम) हट तोकशरी आज्ञा देवें, 
(पिण) अनकम्पा जिन आछी बखाणएे ॥ ६ ॥ 


भावाथ :--इसका उत्तर यह है कि अनुकस्पा परिणासों में 
आती है ओर इंट उठाने की-क्रिया शरीर से होती है | इंट उठाने 
की क्रिया भिन्न है ओर अनुकम्पा भिन्न है, एक नहीं है। इसलिये 
इंट उठाने की क्रिया के सावद्य होने से अनुकम्पा सावद्य नहीं हो 
सकती | श्री नेमिनाथ भगवान के दशन एवं वन्दन करंने के 
लिये जब क्ृष्णुजी की इच्छा उत्पन्न हुई तब उन्होने चतुरंगिनी 
सेना सजाई थी | उस सेना सजानेरूप काय की भगवान्‌ एवं 
साधु आज्ञा नहीं देते परन्तु तीथक्लर के बन्दन को अच्छा जानते 
है। सेना सजानेरूप काय के सावद्य होने पर भी जेसे तीथेछुर 
का वन्दन सावद्य नही समझा जाता क्योकि सेता सजाना दूसरा 
कार्य है ओर वन्दन करना उससे भिन्न है वैसे ही इंट उठाकर 
र ने की भगवान्‌ एवं साधु आज्ञा नही देते परन्तु अनुकम्पा को 
अच्छी बताते है और अनुकम्पा करने की आज्ञा देते है। इस- 
लिये इं2 उठाने की क्रिया का नाम लेकर अनुकम्पा को सावय 
बताना मिथ्या है ॥५-६॥ 


वनन्‍्दन जे सेना चलाई 
अनुकम्पा काजे इंट उठाई | 


सेना चले वन्दन, नहीं सावज 
अनकम्पर इेट थी सावज नांही ॥ अन्‌० ७॥ 
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भावार्थ :--भगवान्‌ को वन्दना करने के लिये जेसे ऋष्णजी 
ने सेना सजाई और चल्ाई बेसे अनुकम्पा के लिये उन्होंने इंट 
उठाकर रक्‍खी । सेना के सजाने से तथा चलने से जँसे बन्दना 
साबद्य नही होती बसे ही इट उठाने से अनुकम्पा सावद्य नहों 
होती । यदि ईंट उठाने की क्रिया के कारण अनुकम्पा सावद हो 
तो फिर सेना सजाकर आने जाने की क्रिया के कारण संगवान्‌ 
नेमिनाथ का वन्‍्दन भी सावद्य होता चाहिये परन्तु जिस तरह 
सेना सजाकर आने जाने से बनदत सावद्य नहीं होता उसी तरह 
इंट उठाने से अनुकम्पा भी सावचथ नहीं होती ॥७॥ 


ऊचगोत्र बन्दनफृरल भारुयो, 
उत्तराध्ययन गशुशतीस रे माँही | 
अन्केनपा फल सातावंदनी, 
भगवती सत्र जिन फुरमाई ॥ अनु ० ८॥ 
भावाथ :--उत्तराध्ययन सूत्र के उन्नीसबे अध्ययन से बन्द्ना 
का फल उच्च गोत्र बॉधना कहा है आर भगवतीस्‌नत्र से अनुकम्पा का 
फल्न साता वेदत्तीय कम का वन्ध बतत्ाया है । इसलिये ये दोनो 


ही काय अच्छे है । अनुकम्पा करना सावय नहीं है। अतः बुडढे 


पर की गई कृ्णजी की अनुकम्पा को साबद्य बताना अज्ञानियों 
का काय है ॥८॥ 


दोनों कारण आछा जाणो, 

समहष्टि रे आज्ञा मई | 
भवद्ेदन (संसारपडत) सकामत निशा, 

ज्ञातादिक छतर में आए ॥ अचु० ६॥ 
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भावाथ :--बन्दना और अनुकम्पा ये दोनो काय अच्छे है 
ओर समदृष्टि के ये दोनो काये भगवान्‌ की आज्ञा मे हैं। ज्ञाता- 
सूत्र मे मेघकुमार आदि का दृष्टान्त देकर यह बतलाया गया है 
कि इनसे संसार-परिमित होता है ओर सकाम निजरा होती है || 
पुण्यबंधे अज्ञनी जन रे, 
[6० ५5 [का हक 
अकाम निजेश ते पिण- पावे | 
आगे चढ़ताँ समकित पावे, 
जद वो जिन आज्ञा में आवे ॥अनु० १०॥ 
भावाथ उन दोनों काय से अज्ञानी जीवो के पुण्यबन्ध 
ओर अकास निजंस होती है और वे आगे बढ़ते हुए समकित को 
प्राप्त कर जिनाज्ञा मे आ जाते है ॥१०॥ 
दुखिया दीन दरिद्री प्राणी, 
पंचेन्द्रिय जीवों ने मारण धावे | 
मांस अर्थी भूख दुःख रा पी ॥, 
वां अज्ञानी जीवों ने कीण चेतावे | अनु ० ११॥ 


: दयावन्त उपदेशे वारया, 
अचित्त वस्तु देइ करज सारथा । 
पंचेन्द्रिय जीव रा ग्राण बचाया, 
हिंस हिंसादि पाप ज॑ दार्या ॥ अनु ० १२॥ 
सावा4 :--भूख के दुःख से पीड़ित दीन, दुःखी, दरिद्री, 
मांसार्थी प्राणी मांस के लिये पंचेन्द्रिय जीबी की घात करते है 
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उन्हें दयावान्‌ ज्ञानी पुरुष उपदेश देकर था अचित्त वस्तु देकर 
उस हिंसा के काय से रोकते है जिससे उन्त पंचेन्द्रिय प्राशियो की 
प्राणरक्षा हो जाती है ओर हिसक भी हिंसा के पाप से बंच 
जाता है ॥११-४२१॥ 


मूरख इशण में पाप बतावे, 
ज्ञानी पूछे जब जवाब न आधे | 
जो हिंसा उपदेशे छुड़ावे, 
वाहिज साज देई ने छुड़ावे ॥अनु ० १३॥ 


ः हिंसा छुटी दोनों ही ठामे, 
जिण में फूके न दीसे काँई । 
साज सूँ हिंसां छुटी तिण माँही, 
ए. न्‍त पाप री मति ठेराई ॥अनु० १७॥ 
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सावाथ :--कितनेक मू्ख अज्ञानी ऐसा कहते हे कि अचित्त 
बस्तु देकर प्राणियों की रक्षा करना पाप है। उनके हृदय मे दया 
नहीं है अथवा उनके हृदय से पाप बसा हुआ है इसलिये उन्हें 
प्रत्येक काये से पाप ही पाप दिखाई देता है किन्तु ज्ञानी पुरुष 
जब शाञ्र एवं युक्ति से उनसे पूछते है तब उन्हे जवाब नही 
आता। उनसे पूछना चाहिये कि जो दिसा उपदेश से छुड़ाई 
जाती है और जो हिसा कोई अचित्त वस्तु देकर छुड़ाई जाती 
है। इन दोनो मे किसी तरह का फर्क नज़र नही आता क्योकि 
इन दोनो कार्य से हिसा छुटदी है फिर अचित्त बस्तु देकर हिंसा 
छुड़ाने मे एकान्त पाप कैस हो सकता है ! 
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साज से हिंसा छूंत्या ही पायो, , 

* ती घोड़ा दोडावण जुक्ति थी लायो । 
चित्तश्रावः परदेशी राय ने 

केशी समण जद धर्म व यो ॥अनु० १५॥ 


घो दौडाई राजा, ने ल्यायो 
इसमें तो धमंदलाली बताबे। 
(तो) साज देई ने हिंसा छु 'छे, 
(जामें) पाप बतावतां लाज न ।वे॥ १६॥ 


भावाथ :--जों ल्ञोग किसी अचित्त बस्तु का साज देकर 
हिसा छुड़ाने में पाप बताते हैं उनको समझाने के लिये यहाँएक 
शा का उदाहरण दिया जाता है :--राजप्रश्नीयसूत्र मे श्वे 
ताम्बिका नगरी के राजा परदेशी का वर्शन है। वह राजा बड़ा 
अधर्सी ओर पापी था। उसके चित्त नाम का एक सारथि था, 


च्ते कर. हक हें 
#जसा कि वे कहते हैं :--- 
आय राजा ने इम कहे, सांसलज्यों महारायजी। 
घोड़ा देश कमोंद ना, में ताजा किया चरायजी ॥ 
ए 
धमदलाली चित्त करे ॥ १॥ 
किणशविध ल्‍्यावे राय ने, सांभलज्यों मरनारोजी। 
चित्तसरीखा उपगारिया, विरता इण संसारोजी ॥२॥ 
आप मोने संप्या हँता, ते देख लेज्यों चोड़ेजी। 
अवसर वरते एहबो, घोड़ा किसड्ा क दोड़ेजी ॥ 
घसंदलाली चित्त करे ॥ ३॥ 
(परदेशी राज़ा की संध ढाल १०) 


त्ब्््ता 
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वह बारह बतधारी आवक था। उसने केशीश्रमण से प्राथना 
की कि हे सगवन्‌ ! यदि आप राजा परदेशी को धर्म सुनाबे तो 
स्वयं राजा परदेशी को तथा उसके हाथ से मारे जाने वाले 
प्राशियों को, बहुन से ्रमण, माहण, भिन्नुकों को ओर उसके 
सम्पूण राष्ट्र को बहुत ल्ञाभ हो। चित्त सारथि की इस प्राथना 
को स्वीकार कर केशीश्रमण श्वेताम्बिका नगरी के बाहर उद्यान 
मे पधारे। तब चित्त सारथि ने राजा परदेशी से कहा कि राजन! 
आपने जो घोड़े शिक्षित बनाने के लिये म॒झे सोपे थे वे अद्व- 
सम्बन्धी शिक्षा प्राप्त कर तेयार हो गये है। आप उन्हे दोड़ाकर 
देख लीजिये | जब राजा घोड़े दंड़ाने क्नगा तब घोड़ो को दोड़ाने 
के बहाने से चित्त सारथि राजा को उद्यान से केशीश्रमण के 
पास ले आया | केशीश्रम ण ने राजा को धर्मोपदेश दिया ज्ञिससे 
उसने हिंसा वाले पाप-कार्या का त्याग करके श्रावक्र के बारह 
त्रत धारण कर लिये ओर धमसध्यानपूवंक जीवन व्यतीत करने 
लगा | 

चित्त सारथि घोड़े दोड़ाने के बहाने से राजा को धर्श्रवण 
के लिये मुनि के पास ले आया, यह उसने धमंदल्ाली की । 
इसको वे लोग भी धमंदलाली मानते हे जेसा कि उन्होने अपनी 
दसवी ढाल से लिखा हैँ। इसी प्रकार सहायता देकर हिसा 
छुड़ाने मे भी धमंदल्ाली होती हे ऐसा उन्हे मानना चाहिये किन्तु 
वे इसे पाप का बताते है यह उनकी उल्टी समझ है ॥१४-१६॥ 


सुबुद्धि प्रधान थी जितशत्रु राजा, 
पाणी परिचय थी समकाणो | 
या पिण धमंदलाली जाणो, 
आरम्भ हुवी ते अलग पिछाणी । अनु ० १७॥ 
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भसावाथ :-ज्ञातासूत्र के वारहव अध्ययन में बतल्लाया गया 
है कि सुबुद्धि प्रधान ने खाई मे से जल मगाकर अनेक क्रियाओ 
के द्वारा उसे शुद्ध किया ओर उससे जितशत्र राजा को सच्चा 
स्वरूप समझाया | इससे भी आरम्भ तो हुआ किन्तु राजा को 
सच्चा स्वरूप समझा कर श्रावक के बारह ब्रत ग्रहण करवा कर 
जीवाजीब का ज्लाता बनाने रूप धमदत्लाली भी हुईं | यहाँ आरंभ 
के कारण धमदल्लाली को पापकाये नही कहा जा सकता क्योकि 
वमंदलाली भिन्न है ओर आरस्म भिन्न है ॥१णा। 


गाजर मूला रो नाम लेई ने, 
मति भोलां ने भरमावे। 

.अचित्त ढेई मूलादि छु े, 
जाँ री तो चचा मूल लावे॥ जु० १८॥ 


भावाथ :--अलुकस्पा के हेषी कितनेक मूखे अनुकम्पा को 
बुरी बतलाने के लिये ऐसा दृष्टान्त देते हैं. कि कोई भूखा आदभी 
है उस पर अनुकम्पा करके उसे गाजर, मूली खिला दी। यह 
अनुकम्पा सावद्य हुईं या निरवद्य ? इस प्रकार कहने वालों को 
यह पूछना चाहिये कि कोई भूखा आदमी गाजर, मूली ॥ रहा 
है उसको किसी ने सिके हुए अचित्त चने (सँँगढ़े) देकर गाजर 
मूली छुड़वा दी । अब बतलाओ इस अनुकम्पा मे घर्म हुआ या 
पाप ? इस अनुकम्पा से भी तुम पाप सानते हो फिर गाजर 
मूली का नास लेकर भोली जनता को श्रम में क्यो डालते हो 
दरअसल बात तो यह है कि तुम्हे तो अनुकम्पा से ही हंष है। 
इसी लिये गरीब, दीन, अनाथ, दुःखी प्राशियो पर की जाने वाली 
अनुकम्पा को- तुम पाप बताते हो। इसीलिये कुहेतु लगाकर 
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दुनिया से अनुकस्पा को सबेथा उठा देने के लिए तुसने कमर 
कस रबखी है| किन्तु यह तुम्हारा अज्ञान है ॥१८॥ 


अचित्त सहाय अनुकम्पा जो होवे, 
(तो) सचित्त समदृष्टि क्या ने खबादे | 
ऊधा हेतु अशदूता लगावे, 
ज्ञानी रे सामे जवाब न आधे॥ 
नुकम्पा सावज मत जाणों॥ १६॥ 


भावार्थ :--यहि अचित्त वस्तु देने से ही किसी प्राणी की 
अनुकम्पा हो जाती होगी तो वैसी हालत में समदृष्टि पुरुष उसे 
सचित्त वस्तु क्यो देगा ” वह अचित्त वस्तु देकर ही उसकी अनु- 
कम्पा कर देगा | किन्तु अनुकम्पा के छेषी लोग अनुकम्पा को 
बुरी वताने के लिये ऊधे एवं कुहदेतु लगाकर भोजल्ली जनता को 
अम से डालने का प्रयत्न करते है परन्तु ज्ञानी पुरुष लब उससे 
पूछत है तब उन लोगों को जबाब नहीं आता और वे चुप हो 
जाते हैं ॥१६॥ 





१०-अधिकार धूप में पड़े हुए जीवों के संबंध में 


तड़के तड़फत जीवोँ ने देखी, 
दया लाय कोई छापा में मेले | 
ज्ञानी तिणमें पाप बतावे, 
खोदा दाँव थुरु यों खेले॥ 
अनुकम्पा सादज मद जाणो ॥१॥ 
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भावाथ :--धूप मे तड़फते हुए जीवों को देखकर कोई दया- 
वान्‌ पुरुष दया से प्रेरित होकर उन्हे छाया से रख दे तो इस 
काय में भी वे अज्ञानी पाप बताते है और यहॉ तक कहते हैं कि 
यदि यह काय साधु करे तो उसके #पाँचो ही महात्रत टूट जाते 
है। इस तरह उन्होने अपनी ढाल्लो मे जोड़ रक्खा है ॥१९॥ 


भगवती पनरवें शत में, 
वीरश्च॒ गौतम ने भाखे। 
तप तपे वेसायश तपसी, 
बेले बेले पारणो राखे ॥अनु० २॥ 


सूर्य ततापना लेताँ जूबाँ, 
ताप लाग्याँ से नीचे पड़ता। 
प्राणी भूत जीव दया भाव थी, 
त्याँने उठाई मस्तक धघरता।॥ लु० ३॥ 


भावार्थ :--भगवत्ती शतक पन्द्रहबे मे भगवान्‌ महावीर 
स्वामी अपने शिष्य गौतसस्वामी से कहते हैं कि वैश्यायन नाम 
का बालतपस्वी निरन्तर बेले-बेले पारणा करता था और सूय के 
सन्मुख खड़ा होकर सूये की आतापना लेता-था | उसके मस्तक 


* पर बढ़ी हुई जटा मे रही हुई जूएँ ताप लगने से नीचे मिरती थीं। 

. #जसा किये कहते है:-..........र्र्रर्रः 
# जसा कि वे कहते है :-- 

जउपाड़ी ने जो मेले छाया, असंजती री वियावच्च ल्ागे। 


या अनुकम्पा साधु करे तो, व्यांरा पॉचो ही महात्रत भागे ॥ 
आग अनुकम्पा सावज जाणो ॥९८। 
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नीचे की जमीन तपी हुई गम थी इसलिये कही वे मर ने जाएँ-- 
इस प्रकार उन पर अनुकम्पा करके उनको वापिस अपन मस्तक 
पर रखता था ॥२-३॥ 
बालतपरवी दया जवों पर, 
तड़का से लेकर मस्तक मेले । 
जैन रो भेष ज्ञे पाप बतावे, 


दया उठावश साया खेले ॥ अछ्चु ० ७।। 


भावाथे :--जब बालतपस्वी भी जीवो पर अनुकम्पा करता 
है तब जेनसाधुओ को तो यथाविधि जीवो पर अनुकम्पा करनी 
ही चाहिए किन्तु जो जेनसाधु का भेप पहन कर अनुकम्पा से 
पाप बल्नाते है ओर ज्ोगो के दिल से अनुकम्पा को उठाने के लिए 
अनेक प्रकार के मायाजाल रचते है उन्हे अपनी इन करतूतों से 
शर्म आनी चाहिये। वास्तव से उन्हे जेनसाधु नहीं किन्तु भेप- 
धारी समभना चाहिये। किन्तु दुःख इस बात का है कि थे दया- 
दानमधान जैनधसस के साधुओं का भेप पहनते है अतणएव लोगो 
को धोखे में डालते है । वे जेनसाधु नहीं है किन्तु दयादान प्रधान 
जनधम के लिये कलझ्कुरूप है, जनधम के नास लजाने बाले है ॥॥४ 


तप्‌ तो तिश रो निरबद केवे, 

अनुकम्पा सावज कहि ठेले। 
अनुकम्प। प्रश्यु निरवद भाखी, 

ज्ञानी न्याय खतर से मेले ॥अलु० ४॥ 


भसावाथ :--बआलतपस्वी के तप को तो वे लोग निरवद्य यानी 
पापरहित कहते हैं. किन्तु उसकी अनुकम्पा को सावय-पाप सहित 
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कहते है । पता नही उन लोगो को अनुकम्पा से इतना ह्वेष केसे 

ओर क्यो हो गया है ? भगवान्‌ ने अनुकम्पा को कही पर भी 
/ ५ 3 बे /५ बज 

सावय-पापसहित नहीं कहा है किन्तु अनुकम्पा को श्रेष्ठ बतल्लाया 

नल कप जप बाप २ पे 

है। शास्त्रों मे अनुकम्पा के अनेको उदाहरण मिलते है ॥५॥ 


कीड़ा मकोड़ा ने छाया में मेले, 
असंजती री व्यावच केदे। 
भेषधारी कहे 'साथु मेले तो, 
त्याँ रा पाँचों ही (महा) व्रत नहीं रेवे! ॥ ६ ॥ 
भावाथ :--मैनसाघधु के भेप को धारण करने वाले कितनेक 
अनुकस्पाहेषी कहते है कि धूप मे पड़े' हुए कीड़े मकोड़े पर अनु- 
कम्पा करके यदि साधु उसे उठाकर छाया मे रख देता है तो 
उसे असंयति की वैयावध्च लगती है और उसके पाँचो ही महत्रत 
टूट जाते है।! यह उनका कहना कितना अज्ञानपूर है.। इससे 
उन्तके अनुकम्पा पर हष की तीव्रता जाहिर होती है कि उनके 
हृदय मे अनुकम्पा के प्रति कितना तीव्र हैष भरा हुआ है ॥३॥ 


चतुर पूछे कोई भेषधरी ने, 
जूवाँ असंजती ने थे भी पोखो | 
नीचे पड़ी ने पाछी उठावो, 
महात्रत रो थारे रयो लेखों ॥ अनु ० ७॥ 
भावार्थ :--उन भेषधारी जैनसाधुओ से कोई ज्ञानी पुरुष 


यह प्रश्न कर सकता है कि तुम अपने मस्तक में अथवा अपने 
5 ० ( ु  ज 
आश्रित बच्चन से उत्पन्न हुई जूंबो का पोषण करते हो ओर नीचे 
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गिरने पर उन्हे वापिस उठाते हो तब फिर तुम्हारी मान्यता के 
आप कर 
अनुसार तुम्हारे महाबत केसे रह सकते है ? |७॥| 


दशवेकालिक चोथे अध्ययने, 
त्रसजीवाँ. अलुकम्पा काजे | 


साधु ने ग्रशुजी विधि बतावे, 
मूलपाठ में इणविध राजे ॥अनु० ८॥ 


उपासरा वली उपधि मांही, 
त्रस जीव देख दया दिल लावे। 
रज्षा रे ठामे त्याने मेले, 
दुःख रे ठाम नहीं परठावे ॥अनु० ६॥ 


भावार्थ :--दशबैकालिक सूत्र के चौथे अध्ययन में मूलपाठ 
से भगवान ने च्रसजीबो पर अनुकम्पा करने की साधु को विधि 
बताई है कि अपने आश्रित उपाश्रय, बस्, पात्र आदि उपधि में 
यदि कोई त्रसजीव दिखाई दे तो साधु उस पर दया लाकर 
उसको रक्षा के स्थान पर रख दे, दु:ख के स्थान पर न रक्खे ।|८-६॥ 


जीव बचाया जो महात्रत भागे, 
(तो) शास्त्र में आज्ञा प्रभु किम देवे | 
भारीकर्मा लोगों ने भ्रष्ट करण ने, 
दया में पाप मिथ्यात्वी केबे |॥ 
अनु म्पा सावज मत जाणो ॥१०॥ 
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भावाथ :--यदि जीव बचाने से महाव्॒त भंग हो जाता 
होता तो भगवान्‌ शात्र मे जीव बचाने की आज्ञा कैसे देते ? 
अतः जो अज्ञानी जीव बचाने में पाप बताते है वे भोले लोगों 
को सच्चे सिद्धान्त से भ्रष्ट करते है ॥१०॥ 


११-अधिकार अभयकुमार की अनुकम्पा का 


अमय वर तप तेलो करने, 
ब्रह्मचय सहित पोसो कर बेटों । 
पूरव संगति देव ने समरयो, 
मन एका ह राख्यो सेंठो॥ 
अनुकम्पा सावज मत जाणो ॥ १॥ 


भावाथ :--मेघकुमार की कथा विस्तार के साथ पहले 
लिखी जा चुकी है । राजा श्रेणिक की रानी धारिणी के .गरभ में 
जब मेंघकुमार का जीव आया तब उसको यह दोहला उत्पन्न 
हुआ कि आकाश मे भेघ हो, पानी बरसे ओर जमीन पर हरि- 
याली हो । जब में हाथी पर बेठकर बेभार पबत की तलहटी से 
आनन्दपूबक विचरण करूँ!” इस अकाल मेघ के दोहले को 
मनुष्यशक्ति से बाहर का सममकर श्रेणिक राजा के बड़े पुत्र 
अभय मार ने देवता की आराधना के लिये ब्रह्मचय सहित तीन 
दिन तक पौषधोपबास किया और मन से पूवभव॑ के मित्रदेव का 
स्मरण करता हुआ वह दृढ़चित्त होकर बेठा रहा ॥१॥ 

जेदिन रे श ग्रभावें, 

आसण चलता देवता देखे। 
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तेला री अलुकम्पा आई, 
गुणानुरागी हुवी तप रे लेखे ॥अनु० २॥ 


सावार्थ :--तप के तीसरे दिन तेले के प्रभाव से देवता का 
आसन चलित हो गया | अपने आसन को चलित देखकर देवता 
ने उपयोग लगाकर देखा तो ज्ञात हुआ कि मेरा पूवंभव का 
मित्र अमयकुमार समभे याद कर रहा है। अभ्यकुमार के तप- 
जनित कष्ट को देखकर उसके हृदय मे अनुकम्पा उत्पन्न हुई | 
जेसा कि मूलपाठ में कहा है :-- 


“अभयकुमारमणशुकंपमाणे देवे एव्वमवजणिय नेहपी३- 
बहुम।ण जाय-सोगे | 


टीका :--हा ! तस्थ अष्टमोपवासरूप॑ कष्ट ति बिक- 
ल्पयन्‌ ॥? 

अथातू-मरे सित्र को अष्टमोपवास (तेज्ञा) जनित कष्ट हो 
रहा 6 यह सोचते हुए उस देव के हृदय से पूथजन्म का स्नेह, 
प्रीति बहुमान (गुणानुराग) के स्मरण होने से मित्रविरहरूप खेद 
उत्पन्न हुआ । इस प्रकार अभ्नयकुमार के कष्ट को देखकर देब के 
हृदय से अनुकम्पा उत्पन्न हुई। वह उन्तके तप का गशुणानुरागी 


होकर तत्क्ण उनके पास आया और उनसे पूछकर उनकी इच्छा- 
नुसार काय करके :-- 


“अमयकुमार एवं वयसो एवं खलु देवाशप्पिया मए 
तवाष्पययड्याएं सगंझिया सदझुसिया दिव्या पाउससिरी 
विडाब्यिया |!! 
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है अथोत--देव अमयकुसार से इस प्रकार कहने लगा कि, हे. 
देवानुप्रिय ! मैने तुम्दारे प्रेम के लिए गजन, जंयुतत ( बिजली ) 


कक. [8 


ओर जलविन्डु के साथ दिव्य वर्षाऋतु की शोमा उत्पन्न की है ॥ 


“अनुकम्पा कर ब्रसायो पाणी”! 
मिथ्यामती एवी भूठी भाखे | 


नुकम्पा तो तप री आई, 
इण रो तो नाम छिपाई ने राखे ॥अड॒० ३॥ 


भावार्थ :-बे समिथ्यामति अज्ञानी लोग ऐसा कहते है कि 
नअमभमयकुमार की अनुकम्पा करके देव ने पानी बरसाया था 
उत्तका यह कहना सरासर झूठ है क्योकि शाख के मूलपाठ मे 
अभयकुमार की प्रीति के लिए पानी बरसाना कहा गया है, 
अनुकम्पा के लिए नहीं। अनुकम्पा तो अभयकुमार के तपजनित 
कष्ट को देखकर आई थी ॥१॥ 


जल बरसावण कारज न्यारो, 
, तिहाँ अनुकम्पा रो नाम न आयो । 


भूठा नाम ख़तर रा लेई ने, 
(5 
अनुकम्पा रो धर्म उठायो ॥ अनु ० ४॥ 


भावार्थ :--पानी बरसाने का कार्य अलग है और वहाँ 
९ हे 9० पी 
“अनुकम्पा! शब्द भी नहीं आया है तथापि अनुकम्पा उठाने क 


कै 2. 


लिए झ्ूठमूठ ही सूत्र का नाम लेते है ॥७॥ 
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(तप) संयमी री अनुकम्पा करे कोई 
समण माहण पर श्रेम ज लाये | 
उत्तरवेक्रिय कर शुणरागी, 
दर्श उमड्भधरी देव आये ॥अनु० ४॥ 


दशन, अजुकम्पा, गुणराग तो, 
निर्मल श्रीमुख जिन फुरमावे | 
वेक्रिय करण आवश जावण री, 
क्रिया तो तिश थी न्‍्यारी बतावे ॥ अनु ० ६॥ 


क्रियायोगे गुशराग न सावज, 
तिम अनुकम्पा सावज नांही | 
साँचो न्याय सुणि मृढ भड़के 
खोटा पत्चष रो ताण मचा३ई॥ 
अनुकम्पा सावज मत जाणों ॥ ७॥ 


भावाथे :-जजेसे गुणो मे प्रेम रखने वाले देव तप संयम से 
युक्त मुनि पर अनुकम्पा करके उत्तरवेक्रिय शरीर बना कर उन्तके 
दशनाथ हुप॑ के साथ उमज्गभपूजंक आते है । उन देवो के -गुणानु 
।ग और मुनि पर अनुकम्पा तथा साधुद्शेन को स्वयं तीथेड्टर 
भगवान्‌ अपने श्रीमुख से उत्तम बनल्ाते हे ओर उत्तरवेक्तिय 
करना तथा आने जाने की क्रिया को उससे भिन्न बताते है। 
जिस प्रकार उत्तरवेक्रिय शरीर बचाने ओर आने जाने की क्रिया 
से गुणानुराग ओर साधुद्शन सावद्य नही है. उसी तरह आने 
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जाने की £ या से अनुकम्पा . सावद्य नहीं होती क्योकि आने 
जाने की क्रिया भिन्न है ओर अनुकम्पा-भिन्न है।, अतः अमय- 
कुमार पर देवता की अनुकम्पा को सावद्य कहना अज्ञान का 
परिणाम है। हे 


अभयकुमार पर अनुकम्पा कर पानी बरसाने की बात्त त्तो 
बिल्कुल मिथ्या और शाक्ष के मूलपाठ से विरुद्ध है फिर भी 
खोटे मतपक्ष के आग्रह मे पड़कर जो मूल शाख्र-विरुद्ध भ्कूठी 
बात कहता है वह अनन्त संसार बढ़ाता है ॥१०॥' 


. १२-अधिकार पशु बाँधने छोडने का 


(कहे) / धु थी अनेरा त्रस जीवों ने, 
अनुकम्पा थी बाँघे न छोड़े ।# 
चौमासी दण्ड साधु ने आवे, 
गृहस्थ रे (पिण) पाप रो बन्ध चोड़े!” ॥ १॥ 


#जेसा“कि वे कहते हैं :--- 


साधु बिना अनेरा सब जीवॉ री, हि 
अनुकम्पा आणे साधु बाँधे बंधावे। 
तिश ने निशीथ रे बारहवे उद्देशे, 
साधु ने चौोमासी प्रायश्वित्त आवे॥ 
आग अनुकम्पा सावज जाणो ॥ 
(अन्ु० ढाल १ गाथा २२) 
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अनुकम्पा सावज इण लेखे, 
अज्ञानी यों बात उचारे। 
निशीय पाठ रो अथ ऊँधो कर, 
भोला डुबाया सिथ्या मसधारे ॥अनु० २॥ 


न्याय सुणो हिचे निशीथ पाठ रो 
'कोलुणवरडिया' त्रस जो ग्राणी | 
डाभ मेज चरमसादि रे फोसे 
बाँधे न छोड़े खतर री वाणी ॥ अन ० ३॥ 


भावार्थ :--कई अज्ञानी कहते है कि साथु से भिन्न दूसरे 
त्रसजीबो को अनुकम्पा से बॉघे ओर छोड़े तो उस साधु को 
चोमासी प्रायश्वित्त आता है। इसी प्रकार यदि ग्रहस्थ भी त्रस- 
जीबो को बॉघे और छोड़े तो उसको भी पाप का बन्ध होता हैं । 
इसके लिये वे लोग निशीयथ सूत्र के बारहबे उद्देशे का प्रमाण 


देकर इस अनुकस्पा को सावद्य बताते है किन्तु यह उन्तका 
है 
अज्ञान है ॥९॥ 


निशीथ सूत्र का ऊँचा (विपरोत) अथ करके वे भोले लोगो 
को सिथ्यात्व से डालते हैं। निशीथसूत्र के पाठ का न्‍्यायसंगत 
अथे इस प्रकार हैं :--बहों 'कोलुणबवडिया? शब्द है, जिसका 


अथे है कि अनुकम्पा को प्रतिज्ञा होने से म॒नि त्रसजीवो को 


डाभ, सूज आर चमड़े आदि की रस्सी से नबॉघे ओर न 
छोड़े! ॥२-३॥ 
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डाभ मंज चरमादि रा फासा, 
साधु रे पास में रे नाहीं। 
(तो) साधु इण फॉसे किम बाँधे, 
पणिडित न्याय तोलो मन माहीं ॥ अन्‌० ४॥ 


भावाथ :--साथु के पास से डाभ, मंज, चमोदि की रस्सी 
नहीं होती फिर साधु इन रस्सियो के द्वारा केसे बॉय सकता हैं 
परिडत पुरुष न्‍्यायपूवंक इस बात का विचार कर सकता है 
ओर शास्त्र के पाठ का अर्थ ठीक तरह से विठा सकता है ॥७॥ 


चूरणी भाष्य में न्याय बतायो, 
सेजातर रा घर शेया बातो। 
जिण री जागा में साधु उतरिया, 
तहाँ ये जोग मिले साक्षातो ॥ नु० ४॥ 


घु चार सेजातर न जाणे, 
जद वो साधु ने घर सँभलाबे | 
खेत खला रे ममे जातों, 
बाॉधणश छोड़ण प रो बतावे ॥ अनु ० ६॥ 


भावार्थ :--चू्ी ओर भाष्य में इस बात का खुलासा इस 
प्रकार किया गया है कि जिसके मकान में साधु ठहरते है वह 
शय्यातर कहलाता है। वहाँ इन बातो का यानी पशुओ को 
बॉयने ओर छोड़ने का योग मित्न सकता है। जो शय्यातर (उस 


्छ 


मकान का मालिक) जनसाधु के आचार-विचार को नहीं 
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जानता वह अपने कार्य के लिए खेत आदि जाते समय अपने 
मकान मे ठहरे हुए साधुओ से अपने घर की देखभाल रखने के 


कर. किक, ६2. के. 


लिये कहता है तथा पशुओ को बाँधने और छोड़ने का काम भी 
बताता है ॥४-६॥ 
साधु कहे हम बाँधों न छोड़ा, 
गृहस्थ रा घर रे चिन्ता न लावे | 
तब तो मुनि ने ग्रायश्रित्त नाहीं, 
बाँधे छोड़े तो अनुकम्पा जाबे || अनु० ७॥ 
भावाथ :एूतब साधु उस शब्यातर को उत्तर देते है कि 
“हम जनसाधु है, गृहस्थ के घर की चिन्ता करना तथा उसकी 
देखभाल करना हमारा आचार-विचार नहीं है। अतः हम 
पशुओ को बॉधने छोड़ने का काय नही करते क्योकि ऐसा करते 
से हमारी अनुकम्पा नही रहती ।? ऐसा उत्तर देने पर साधु को 
कोई प्रायश्रवित्त नहीं आता है ॥७॥ 
विशिष्ट ओगेणावन्त गवादिक, 
गे 6 ८ 
त्रस जीवों रो अथ पिछाशो। 
में 0 ३ 
चूरणी भाष्य में अथ यो नो, 
जूना केई टब्या में जाणों ॥अलु० ८॥ 
हिन्द्रियादिक जीव तरस रो, 
। थैद्ध खव्या में अर्थ बतायो। 
यो थे मिलतो नहीं दीखे, 


तिण से न्याय सुणो चित्त यो ॥ अनु० &॥ 
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भावाथ :--निशीथसूत्र के इस पाठसे जो 'त्रसः शब्द आया 

है उसका अथ विशिष्ट! अवगाहना वाले त्रसजीव अर्थात्‌ गाय 
मेंस आदि समझना चाहिए। यही अथ चूर्णी, भाष्य और कई 
पुराने टव्बों मे किया है किन्तु किसी-किसी टब्बे मे यहाँ त्रसः 
से बेइन्द्रिया दि का ग्रहण भी कर लिया है किन्तु यंह अथ्थ 
युक्तिसंगत नहीं है। इसका कारण ध्यानपूबक सुनिये ॥८-६॥ 


लट, कोड़ी ने माखी, माछर, 
, हीन्द्रयदिक जीव ॥णो | 
(जाने) चाम, बेंत फाँसे बाँधण रो, 
थे करे ते मन्दमति जागो ॥अलजु० १०॥ 


शुद्ध उब्चा री ताण करी ने, 
नाहीं हृदय से न्याय विचारे। 
टीका में हीं तो टब्बा में क्‍याँ थी! 
पोते पिण एहवी वाणी उचारे॥ नु० ११॥ 


यो ही न्याय यहाँ पिण जाणो, 
टी विरुद्ध टब्बोी म ताणो। 
भाष्य चूरणी थी मिले ते तो साँचो, ु 
विपरी तो विपरीत बखाणों ॥अलनु० १२॥ 
भावाथ :--ल्लट । मक्खी, मच्छुर आदि द्ीन्द्रियादि प्राणी 


कहे जाते है। इनको चमड़े, बंत आदि की रस्सी एवं पफाँसे से 
बाँधने की जरूरत नहीं होती ओर निशीथसूत्र के इस पाठ मे 
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त्रस प्राशियों को बॉथने के लिये चमड़े ओर बेत आदि की रस्सी 
ओर फॉसे बताये गये है। अतः यहाँ 'त्रस” शब्द से द्वीनिद्रयादिक 
प्राशियों का ग्रहण नहीं करना चाहिए किन्तु विशिष्ट अबगाहना 
वाले त्रस प्राणी अर्थात्‌ गाय, भेस आदि का ही ग्रहण करना 
चाहिए। इसलिये यहाँ त्रस” शब्द से द्वीन्द्रियादिक का ग्रहण 
जिस टब्बे मे किया है उसे अशुद्ध समझना चाहिए। उस अशुद्ध 
टब्बे की ताण (आग्रह) करके कितने ही अज्ञानी लोग उपरोक्त 
न्याय को हृदय से नही विचारते किन्तु उन्हे इस बात पर विचार 
करना चाहिए कि उन्ही (तेरहपन्थियों) के आचाय जीतमतजी 
भी यह बात कहते है कि :-- 


“टीका से नहीं तो टब्बा से क्यां थी आयो |? 


अर्थात--जो अ्थ टीका मे नही है बह टब्बे मे कहाँ से आ 
सकता है ? यही न्याय उन लोगो को वहाँ पर-भी सममना 
चाहिए और टीका से विरुद्ध टब्बे की ताण नही करनी चाहिए। 
जो अथ टीका, भाष्य और चूर्णी से मिलता हो उसे ठीक सम- 


भना चाहिए ओर जो इनसे विपरीत हो उसे ठीक नही सम- 
मना चाहिये ॥६-१५॥ 


'कीोलुणवडिया! खतर पाठ रो, 
चूरणी भाष्य थी अथ विचारों | 
बॉँध्या छो . नुकम्पा न रेवे, 
दोष लागे कीनो निरधारो ॥ अनु ० १३॥ 


ए 6 ७ 
... भावाथ :-निशी थसूत्र मे जो 'कोनुणबडिया? शब्द्‌ आया 
हे उसका अथ चूशी और भाष्य से इस प्रकार बतलाया गया 
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हे--कोलुणवडिया अर्थात्‌ अनुकम्पा की प्रतिज्ञा होने से साधु 
पशुओ को बाँधे छोड़े नहीं क्योकि पशुओ को बॉधने छोड़ने से 
साधु की अनुकम्पा नहीं रहती | पशुओं को बॉघधने, छोड़ने से 
मनि को दोष लगता है ओर अनथ की सम्भावना रहती है ॥१शा 


कुण कुण दोष बॉँधण में लागे, 
भाष्य, चूरणी, टब्बा में देखो | 
परणी पर शी घात ज होवे, 
तिण रो बतायो इश विध लेखो ॥ ०» १४॥ 


/  > 


भावाथे :--पशुओ को बॉधने मे तथा छोड़ने मे कौन-कोनसे 
दोष लगते हैं ओर अपनी तथा दूसरों की घात किस प्रकार होती 
है जिसका खुलासा भाष्य, चूर्णी ओर टब्बा मे इस प्रकार बत- 
लाया गया है 


बॉँध्या थी पशु पीड़ा पावे, 
आंटी खाय रखे मर जावे । 


अन्तराय बॉध्या थी लागे, 
तड़फड़तो तिही दुः .॥ ०१५॥ 


प्र री विराधना या बतलाई, 
साधु घात री हिये सुणो बातो | 
सींग थी मारे ने खुर थी चॉँपे, 
गिध च तो करे- _ रीघातो॥ नु०,१६॥- 
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भावार्थ :--पशुओं को बॉयने से प्रथम दोष तो यह है कि-- 
कही ऑटी खाकर मर न जाय, (२) अन्तराय लगे और (३) 
तड़फड़ता हुआ अति कष्ट पावे। इस प्रकार यह परविराधना 
बतलाई गई है| आत्मविराधना का खुलासा इस तरह किया 
गया है कि पशु को बॉयते समय वह (१) मुनि को सींग से मार 
दे अथवा (२) खुर से कुचल दे ओर क्रोध में आकर मुनि की 
घात कर दे ॥॥१४-१६॥ 


लोकोँ में पिण लघुता लागे, 
साधु होकर ढाँडा बाँधे। 
इण कारण चौमासी ग्राछित, 
(पिण) ज्ञानी तो ऊधी साँधे ॥अनु० १७॥ 


भावाथ :--उपरोक्त दोपो के अतिरिक्त यह एक दोष और 
भी बतल्ााया गया है कि ग्रहस्थ के पशुओ को बाँवने ओर छोड़ने 
से प्रवचन की लघुता होती है अर्थात्‌ गृहस्थ के पशुओं को बॉबले 
ओर छोड़ते हुए साधु को देखकर लोग साधु की निन्‍्दा करते है 
कि यह केसा साधु है जो गृहस्थ की नौकरी करता है, गमृहस्थ के 
घर के कामकाज करता है। इनका धर्स अच्छा नहीं है। इस 
प्रकार प्रचचन की निन्‍दा होती है। 


इस प्रकार भाष्य और चूर्णी से गाय आदि पशुओं को 
बॉवने से अन्थ होना बतला कर प्रायश्वित्त कहा है किन्तु उन 
पर अनुकम्पा करने से प्रायश्चवित्त होना नही कहा है। इसलिये 
निशीथसूत्र के इस पाठ का नास लेकर गाय आदि प्राशियों पर 
अंनुकम्पा करने से प्रायश्वित्त वताना अज्ञानियों का कार्य है।[१ण। 
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किण कि म॒नि छोड़े नॉँहीं, 
श्‌ रो विवरो भाष्य में देखो । 
छोज्यों र परजीवों ने मारे 
' कूबा में पड़वा रो लेखो॥ ० १८॥. 


धोर हरे, अटवी में जावे, 
सिंहादिक छूटा ने मोरे। 
इत्यांदि हिंसा रा.दोष या, 
साधु तो चोखे चित्त धारे ॥अनु० १६॥ 


छूटाँ से प्राणी दुःखिया होसी, 
तो दयावान छोड़ण नहीं चावे | 
तो नुकम्पा रा सागर, ., 
वे ड्रण मन में ”. लावै॥ _०२०॥ 


भावार्थ :--बँधे हुए पशुओ फो छोड़ने में कौनसे दोष लगते 
हैं जिसका खुलासा भी भाष्य और चूर्णी मे किया गया हैः कि 
(१) “पशु को बन्धन से छोड़ने पर वह किसी को मारे, (२) वह 
य॑ कुए, ४, गड़ढ आदि मे गिर पड़े, (३) उसे चोर चुरा 
ले,जाय, (४) जद्भल मे चला जावे, (५४) जड़ल मे चले जाने से 
सिंहादिं उसे मार देवे” इत्यादि दोष बताये हैं। साधु तो करुगा 
के गर होते हैं। पशुओ को छोड़ने से वे दुःखित होगे, इस दृष्टि 
सेवे पशुओं नहीं छोड़ते है॥ १८-२०). / ४-५ * 
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बाँधे छोड़े अनु म्पा न रेवे, 
तिणथी चौमासी प्राछ्धित आये | 
णा, दया, शान्ति ऋषि चाबे, 
तिश रो दश नि नहीं पावे ॥अलु० २१॥ 
भावार्थ :--भाष्य ओर चूर्णी मे बतलाये गये उपरोक्त अनर्थो 
की सम्भावना से जहा पशुओं को बॉवने और छोड़ने से अनु- 
कस्पा नहीं रहती है उस अपेक्षा से चौमासी प्रायश्वित्त यानि 
जहाँ बाँथले ओर छोड़ने से अनुकस्पा होती हो, बताया है और 
अनुकम्पा के- स्थान वहों यदि साधु बॉघे और छोड़े तो उसका 
प्रायश्वित्त साधु को नही आता है क्योकि साधु तो सदा करुणा, 
दया और शान्ति के इच्छुक रहते है ॥२९॥ 
अनुकम्पा लायाँ रो ग्राछ्चित केबे, 
झूठा नाम 'खतर शा लेबे।. 
भाष्य, खतर, चूरणी टठब्बा में, 
कठे ही चाल्यो तो पिण केवे ॥ अनु ० १२॥ 
नुकम्पा रा द्ेषी वेषी, 
झूठ नाम लेता नहीं लाज़े | 
अज्ञान च्धेरे स्पाल ज्यों कूक्े, 
ज्ञान ग्रकाशे र कर साजे ॥ अनु० २३॥ 


भावार्थ :--जो लोग हक लाने से प्रायश्रित्त कहते हैं 
वे मूठमूठ ही शा का नाम लेते है क्योंकि सूत्र, भाष्य, चूर्णी 


१०७] [ ढाल पहली 


ओर टब्बा [दि में कहीं पर भी अनुकम्पा लाने से प्रायशि त्त 
नही बतलाया गया है तथापि अनुकम्पा के हेषी, जेन साधु के 
भेष को धारण करने वाले वे शात्न का झूठा नाम लेते ज़रा भी 
नही शरमाते। वे अज्ञान रूपी अन्धकार में पड़कर गीदड़ की 
भॉति बकते हैं परन्तु जब ज्ञानरूपी प्रकाश का उदय होता है तब 
गीदड़ की भाँति दुम दबा कर भाग जाते हैं एवं निरुत्तर हो 
जाते हैं ॥२२-२१॥ 


ड में पड़तोँ ने अग्नि में जलताँ, 
सिंह थी । साधु जाणे। 

य दया थे छोड़े वो, | 
ग्राछ्ठित नाँहीं थे ग्रमाणे॥। ० २४॥ 


चीन भाष्य अरूःचूरणी में, 
करुणानु ।॥ करणी बताई । 
रताँजाण थे छोड़े, 
३ विधिमें (छित हीं॥अनु० २५॥ 
भावाथ :--जहाँ पशु ख मे गिर कर, आग में जल कर 
या सिंह [दि जड्ली जानवरो से सारा जाने की आशक्ला हो 
वहाँ साधु उन्हे बाँधते और छोड़ते भी हैं। इस प्रकार जहाँ बाँधे 
ओर छोड़े बिना गाय आदि प्राशियों की रक्षा नही. हो सकती 
हो बैसे बसर उन्हें बाँधने-और छोड़ने का विधान इसी जगह 
निशीथ सूत्र के भाष्य ओर चूर्णी मे किया गया है। वह भाष्य 
ओर चूर्णी इस प्रकार है :-- 


अनुकम्पा-विचार ] [१०८ 


'कारणे पूण बंधमुयणं करेजा! 
विनियपद्मणपज्फे, वेधे अविकोवितेव अप्पण्के | 
विसमगठआ गणिआउ, वशणप्फ्गादीसु जाणमवी | 

_ (भाष्य) 


“आशपज्फी बंधर अविकोविओ वा सेहो, अहवा 
विकीविशो वा सेहो । हवा विफोविओश्रो अप्पज्को इमेहिं 
रणेहिं बंधंति विसमा अग॒डि अगणिझसु मरिज्जिहि | 
हुई दुगादि सशकृएण वा मा ज्जिहित्ति एवं जाणाणा 
वि बंधइ सुयह |! 


अथात--जहाँ पशु आग मे जलकर, गड्ढे में गिर कर या 
जंगली जानवरों से सारा जाकर मर जाने को आशक्डला दो वहाँ 
साधु उन्हे बॉधते ओर छोड़ते भी है परन्तु बन्धन गाढ न होना 
चाहिये | 


यह ऊपर लिखे हुए भाष्य और चूर्णी का अथ है। उपयुक्त 
अवसर पर दया लाकर बाँधने, छोड़ने ओर उसकी रक्षा करने से 
प्रयरः. नही कहा है ॥२४-२५॥ 


त्रस॒ अर्थ बेइन्द्रियादिक करने, 
दया थी बाँध्याँ दोष बतावे। 

(पोते) पाणी में माखी ठर रकाई, । | 
कपड़ा में बाँधे ने मूरछा मिटावे ॥ अनु ० २६॥ 
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मूरछा मित्याँ सें छोड़ उ थे, 
के में: ला ( हा 
तिण में तो ते पिण धम बतावे | 
(गो) अनु मस्‍्पा थी बॉँ्योँ छोड्याँ में, 
प्‌ परूप के भेष लजाबें ॥ अनु० २७॥ 


भावाथे :--जो अज्ञानी हीन्द्रियादिक त्रस प्राणियों को 
बाँधने में दोष बताते हैं वे ही स्वयं अपने जलन के पात्र में पड़कर 
शीत से मूच्छित हुई मक्खी को कपड़े मे बॉब कर उसकी मूच्छा 
मिटाते हैं ओर मूर्च्छा मिट जाने पर उसे छोड़ कर जड़ा देते है । 
इसको तो वे धम बताते हैं परन्तु अनुकम्पा से गाय आदि त्रस 
प्राणियों को बाँवने ओर छोड़ने मे पाप बतला कर अपने साधु 
भेष को लजाते हैं ॥२६-२७॥ 


साधु पिण त्रस जीव कहीजे, 
(रण करुणा थी बाँधे ने छोड़े | 

भेष ररयां रे थे ग्रमाणे, 

पाप हँसो वॉरी शरधा रे जोड़े ॥ अनु ० २८॥ 
साधु ने करुणा थी बॉध्याँ छोब्योँ में, 

धर्म हुवे” यूँ ते पिण बोले। 
अथ कहो यह क्‍्याँ थी लाया ( 

खतर पाठ में तो नहीं खोले | नु० २६॥ 
तब तो हे म्हें जुगती से केवो, 

पर्डित त्याँने उत्तर देवे। 
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भाष्य, चूरणी, टब्बा री युक्ति, के 
क्यों नहीं मानो सुगुरु यों केवे ॥ अचु० ३०॥ 


भावार्थ :-पागल हो जाने की अवस्था मे साधु को अलु- 
कम्पा लाकर वे लोग भी बॉधते ओर छोड़ते हैं। जब वे तरस 
प्रशियो को बाँधने और छोड़ने मे पाप बताते है तो उन्तकी 
मान्यता के अनुसार पागल साधु को बॉधने ओर छोड़ने से भी 
पाप होना चाहिए क्योकि साधु भी ज्रस प्राणी है। परन्तु वे 
पागल साधु को अनुकम्पा से बॉधने ओर छोड़ने से धम बताते हैं 
तब उनसे पूछना चाहिए कि पागल साधु को बॉधने से घम 
होता है ?? यह अथ तुम कहा से करते हो क्योंकि निशीथ सूत्र के 
मूलपाठ मे तो ऐसा नहीं बतलाया है। वे इसका यह उत्तर देते 
है कि हम युक्ति से यह बात कहते है. तब परिडित पुरुष उनसे 
कहते है कि जब तुम युक्ति से यह बात कहते हो तब साष्य 
चूर्णी ओर टब्बा की युक्ति को तुम क्यों नहीं सानते ? निशीथ 
सूत्र की चूर्णी ओर भाष्य मे जो बात कही है उसका आप लोग 
भी मक्खी तथा साधुओ आदि पर व्यवहार करते है परन्तु 
गाय आदि के विषय से इसे पाप कहने लगते है, यह आप लोगो 
का अज्ञान ओर मताग्रह के सिवाय ओर कुछ नही है ||९८-३०॥॥ 


मन रे सते मतहीणा बोले, 
शुद्ध परम्परा सत्र ने ठेले। 
माखी ने तो बाँधे अरु छोड़े, 
दजा जीवॉरी युक्तिक्यों मेले | अनु० ३१॥ 


सावाथे :--बे अज्ञानी शुद्ध परम्पत और सूत्र के पाठ को 
छोड़कर अपनी इच्छानुसार यत्किश्ित्‌ प्रल्माप करते है क्योकि 
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मकक्‍खी को तो वे बॉबत्ते और छोड़ते हैं तो गाय आदि त्रस 
प्राणियों को बाँधने ओर छोड़ने मे वे कुयुक्तियों क्यों देते है ?॥॥३१॥ 


सत्र निशीथ उद्देशे द्ादश, 
इण रे ना थी इन्दह चायो। 

तिश रण यो में | यो खुलासो, ु 
सत्र रो साँचो थे बतायो ॥अनु० ३२॥ 


जिण ध्या नुकम्पा न रेवे, 
. तिण रो यश्रित्त निश्रय जाणी | - 
बाध्या श्रे | जी बचे तो, ' 


दण्ड नहीं तजो च णो।॥ 
अनुकम्पा सा ्णो ॥ ३३१ ॥ 


भावाथ :--निशीथसूत्र के बारहबे उद्देशे का नाम लेकर 
उसके मूलपाठ का जो लोग गलत अथ करते है उनको उपयुक्त 
कथन द्वारा सच्चा अ्थ बतलाया है कि जहाँ बाँधने ओर छोड़ने 
मे अनुकम्पा नहीं रहती हो वहाँ साधु को प्रायश्रित्त आता है 
ओर जहा बाँवने और छोड़ने मे त्रस प्राणी की रक्षा होती हो 
वहाँ बॉधने ओर छोड़ने से साधु को कोई प्राय३ि त्त नही आता । 
इसलिए खींचातान को छोड़कर इस सत्य अथ को मानना 
जाहिए ॥३२-शशे॥ 
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घिक ः व्यु धि ध यक 
१३-अधिकार व्याधि मिदावश विषयक 
न्न््जफ्जषः> 
व्याधि बहुत कोढादिक सुण ने, 
वैद्य अनुकम्पा तिश री लावे। 
प्रासुक ओपषध दुःख मिठावे, 
निर्लोभी ' ने पिण पाप बतावे।॥ 
अनुकम्पा सावज मत जाणो ॥ १ ॥ 
भावाथ :--कोई निर्लोभी वैद्य किसी को कोढादि व्याधि से 
पीड़ित जान कर उस पर अलुकस्पा करके प्रासुक ओपधि से 
उसकी व्याधि को दूर करता है.। परन्तु अनुकम्पा के होपी 
कितनेक अज्ञानी इससे बैद्य को पाप होना बतलाते हैं. ॥१॥ 
दुःख न देशो तो पुण्य में बोले, 
दुःख सिटावा में पाप बतावे। 
दृःख मिटायो तिश दुःख न॑ दीधो, 
मनन्‍्दमति क्यों पाप लगावे | अनु० २॥ 
भावाथे :-- किसी को दुःख न देना! इसमे तो वे लोग भी 
पुण्य मानते हैं किन्तु किसी के दुःख को दूर करने से वे पाप बत- 


लाते है। यह केसी उल्टी समझ है क्योकि दुःख मिटाना भी 


दुःख न देना ही है। फिर वे अज्ञानी लोग इसमे पाप क्यो 
बतलाते है ! ॥र। 
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जैन रा देखो अह्लः उपाज़ों, ', हम 
- वेद पुराण रान में देखो 
दुः देणो अरु दुः मिटाणों 
दोनों रो शुद्ध बतायो लेगी ॥अनु० ३॥ 


भावाथे :--जैन के उयारह अज्गभ और बारह उपाद्ल सूत्रों मे 
तथा बेद, पुराण ओर कुरान आदि सब धर्मशासत्रों में 'किसी 
जीव को दुःख न देवा और किसी ढु: गी जीव के दुःख को दूर 
कर देना? इन दोनो कार्यों को शुद्ध एवं उत्तम बतलाया है ॥१॥ 


दु। मिटावा में. घणे रो, 

. मन्दमति बिं दूज़ो न बोले | 

घोर धारो हिरदा में यो 
भोलाों ने . दिया कभ्ोले॥ ० ४॥ 


भसावाथ :--अज्ञान रूपी अन्धकार से जिसका हृदय आच्छा- 
दित हो गया है ऐसे मन्दबुद्धि के सिवाय दूसरा कोई व्यक्ति यह 
नहीं; कह सकता कि 'किसी के दु:ख को दूर करने से बहुत पाप 
ज्लगता है? इस प्रकार करने वाला स्वयं, अ ॥न रूपी अन्धकार 
मे पढ़ा हुआ है ओर दूसरे भोले प्राणियों को भी अ ।नान्धकार 
में डालता है ॥४॥ 


दा देई गिई ढुः रि ठावे, . , के दा 
(5.20 तिणि रो'तो | - लाघे १ 
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हु; दिया बिना दुःख सिदाबे, ' 
इण रो तो नाम मन्‍्द छिपावें ॥|अनु० ४॥ 


भावार्थ :--एक को दुःख देकर दूसरे के दुःख को दूर 

रा पे हे स्न्तु प्‌ 
करना! इस बात को तो वे अज्ञाती मुख पर लाते है परन्तु 'किसी 
को दः दिये बिना ही किसी के दुःख को मिटा देना” इस बात 
को वे छिपाते है अर्थात्‌ इस बात का वे जिक्र तक नहीं करते ॥५॥ 


धुथी दूजा ने साता जो देवे, 
पाप लगे अज्ञानी केवे। 
रिमोग दृशन्त देई ने, 


दुर्गणी केई मिथ्या मत सेवे॥ ० ६॥ 


भावाथ :--वे अज्ञानी कहते है कि साधु के सिवाय किसी 
को साता उपजाने से पाप होता है। इसके लिए वे गीभोग का 
दृष्टान्त देकर अपने सिथ्या मत का पोषण करते है अर्थात्‌ वे 
ऐसा ठा दृष्टान्त देते हैं कि--यदि दूसरे प्राणियों के दुःख 
को दूर करने मे पुण्य होता है तो एक सनुष्य स्लीमोग के बिना 
दुखी हो रहा है उसको शरभोग देकर उस ठु:ख को दूर करने मे 
भी पुण्य होना चाहिए! इस प्रकार अयुक्त दृष्टान्त देते हैं। इसका 
उत्तर लिम्न प्रकार है :-- 

रीमोगे पंचेन्द्रिय हिंसा, 

मोह उदौरणा दोनों रे होबे। 
गे द न्‍त दया ( कम्पा) रे जोड़े, 


जो देवे वो भृव-भव रोबे ॥अलु० ॥ 
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भावाथ :-- नी पुरुष कहते हैं कि नारीभोग' में पंचेन्द्रिय 
प्राणियों की हिंसा होती है तथा ग और पुरुष दोनों के मोह 
कम का उदय होता है | इसलिए नारीभोग! के दृष्टान्त की दया 
के साथ में तुलना नहीं हो सकती । जो लोग अनुकम्पा को उठाने 
के लिए ऐसे खोटे दृष्टान्त देते हैं वे अनन्तकाल तक संसार मे 
गोते खाते रहते है ॥७॥ 


रोग छुड़ावण तिरिया सेवण, 
दोनों ने कोई सरी केदे। 
त्याँ दुर्गुण रो भेद: जाण्यो, 
खोदा हेतु कुपनथी देवे ॥अनु० ८॥ 
भावार्थ :--जो कुपन्थी कुद्देतु देकर नारीभोग को और 


किसी को रोगमुक्त करने को समान बतलाते हैं उन्होने दुगंण के 
भेद को ही नही सममा है ॥८॥ 


रो तो वेदनी उदय में, 
. नारीमोंग मोह... में जीणो । 
रोग मिटा | दुः मिट जावे, 
रीमोग मोह ध ॥ रो ठाणो ॥ अनु ० ६॥ 


भावाथ :--वेदनीय करे के उदय से रोग पेदा होता है और 
मोहनीय कम के उदय से भोग को इच्छा पंदा होती है। किसी 
का रोग मिटाने से तो उस प्राणी का दुः मिट जाता है. किन्तु 
नारीसोग से दुः मिटता नहीं, प्रत्युत ठु: बढ़ता है क्योकि 
नारीभोग से मोहकर्म, का बन्ध होता है ओर मोहबन्ध दु:खों का 
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कारण है। इस प्रकार नारीभोग से ढुःखो की पंरम्परा बढ़ती है 
किन्तु दुःख घटते नहीं | इसलिए रोग सिटाने से पाप बतलाने के 
लिए नारीभोग का दृष्टान्त देता महासूर्खों का काम है ॥६॥ 
शेग मिठावा में पाप घणेरो, 
नारीभमोग समान बताबे | 
माता रो भोग अरु रोग मिटावण, “| 
तिण री श्रद्धा में सरीखो थावे ||असु० १०॥ 
भावाथ :--जो अज्ञानी यह कहते हैं कि रोग को दूर करने 
में ओर तारीभोग करने से समान पाप होता है. तो उनकी इस 
श्रद्धा-मान्यता के अनुसार तो अपनी माता के रोग को दूर 
करना ओर उसके साथ सोग करना समान ही होगा ॥१०॥ 
कोई माता बेन रो रोग मिटावे, 
कोई तिण थी भोग कुकर्मी चावे | 
(६ 
दोनों पाप कम रा त्ता, 
(५ आप 
तुल्य कहे ते धर्म लजाबे ॥ अनु ० ११॥ 
भावार्थ :--कोई अपनी माता और बंहिल के रोग को दूर 
करे ओर कुकर्मी नीच उनसे भोग की इच्छा करे इन दोनों को जो 
समान पापकर्ता कहता है वह अपने धमम को लजाता है और 
अपने आपको भी उसी को श्रेणी से ले जाता है ॥११९॥ 
लब्धिधारी री लब्धि प्रभावे, 
रोग मिटे खतर में-बतायो। 
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'.(पिण) लब्धिधारी नि रे प्रतापे, ' 
पाप बंधे यो कठेहि.. .यो॥अंलु० १२१॥ 


भावाथ :--शासत्र मे भगवान ने फरमाया है कि लब्धिधारी 
मुनि की लब्धि के प्रभाव से रोगी का रोग दूर,हो जाता है परन्तु 
यह कहीं पर नहीं वतलाया गया है कि लव्धिधारी मुनि को उस 
लव्धि के कारण पाप का बन्ध होता है ॥१२॥ 


/ख छूटे मा रे परतापे 
या तो बात सभी जग जाणे | 
"परस्तनी पाप मुनि परतापे 
ऐसी तो कोई मूरख  मानें॥ नु० १३१॥ 


!' भावाथ :--ल्ब्धिधारी मुनि के प्रताप से रोग मिटता है 
दुः दूर होता है यह तो सभी जानते है किन्तु लव्धिधारी मुनि 
के प्रताप से परस्ली का पाप होता है ऐसा तो कोई सूख ही 
सानता है!॥१श॥ 


दुं। मिव्यो दुगुण में थे केवो 
तो साधु परतापे दुगू मातरों। 
साधु थी दुगंण बधतो न समझो 
गे रोग मिस्यो दग्रे। में नजानो ॥ नु० १४७॥ 
भावार्थ :--जो लोग दःख मिटाने को उगुंण कहते हैं अथात्‌ 


धप मानते है उनकी मान्यतानुसार लब्धिधाशे मुनि के प्रताप 
से दूर होने वाले ढुः को भी उन्हे दुगुग--पाप्र मानना चाहिए 
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परन्तु वे ऐसा नहीं मानते। जिस प्रकार लब्धिधारी मुनि के 
प्रताप से दु:ख दूर होने मे वे पाप नही सालते उसी प्रकार किसी 
ने प्रासुक औषधि द्वारा किसी के रोग को मिटा दिया तो इससे 
भी उन्हें पाप न समझना चाहिए ॥१श। 


[#७०. 


जिण जिण देश तीथ्थंड्टर जावे, 
सो-सो कोसाँ रो दुःख मिट जावे । 
धान (रो) उपद्रव मूल न होवे, 
'ईति! सिटण अतिशय यो थावे ॥ अनु० १५॥ 


भावाथ ;--समवायॉग सूत्र के चौतीसवे समवाय में तीथ- 
कछूर भगवान्‌ के चौतीस अतिशयो का वर्शुन आया है। वहाँ 
बतलाया गया है कि जिस-जिस देश से तीथेझुर भगवान विच- 
रते है वहाँ उनके अतिशय से सौ-सी कोस तक दुख नही रहता । 
अथोत्‌ इति, भीति आदि कोई उपद्रव नही होता। टीडी, चूहे 
आदि से धान की फसल एवं धान का नष्ट होना 'इति? कहलाता 
है। तीथकुर भगवान्‌ के सत्ताइसबे अतिशय के प्रभाव से सौ-सो 
कोस तक यह उपद्रव नही होता ॥१५॥ 


मिरगी रेरो | बहु मरता, 
जिनजी गया मिरगी हीं रेवे | 
लाखों मनुष्य मरण थी बचिया, 
मिथ्याती इण ने दुर्गुण केवे ॥अनु० १६॥ 


भावार्थ :-जहाँ मिरगी (प्लेग) के कारण बहुत से मनुष्य 
मरते हो वहाँ तीथछ्ुुर भगवान्‌ के पधारने पर मिरगी नही रहती | 
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सिरगी सिटकर सर्त्र शान्ति हो जाती है और । क्‍ सेलुष्यों " 
प्राण बच जाते हैं। इसको दुगण--पाप सिशथ्यात्वी पुरुष ही 
बतला सकता है ॥१६॥ 


देश री सेन्या देश ने मारे, 
स्वचक्री नृप रो भय थावे। . 
ए गुणीस तिशय प्रभावे, 
तिति (भय) मिटे.. न्तिपावे॥ _० १७॥ 


भावाथ :--देश की सेना अपने ही देश पर चढ़ आती है वह 
स्वचक्री राजा का भय कहंलाता है| वहाँ तीर्थकुर भगवान के 
पधारने पर वह सय मिंटकर शान्ति हो जाती है। यंह तीथ्थक्वुर 
भगवान्‌ के उनतीसवे अतिशय का प्रभाव है।॥१णा 


पर रा। री सेना हई, 
देश लूटे वो हुः # देवे। 
प्रश्नु ग्रतापे भय मिट जाबे, 
से तिशय खतर केबे ॥अनु० १८॥ 


भावाथ :--एक देश के राजा की सेना दूसरे देश पर चढ़ाई 
करके आती है ओर उस देश की प्रजा को लूटती है और अनेक 
प्रकार से कष्ट देती है। यह परचक्री भय कहलाता है। वहाँ तीर्थ- 
छूर भगवान के पर्धारने पर यह भय २ कर प्रजा में शान्ति 
हो जाती है। यह तीथ र॑ भगवान्‌ के तीसंबे'.अतिशय का 
प्रभाव है ॥१८॥ 
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अतिवर्षा बहु जन दुःख पावे, 
नंदी री बाह़़े जन घंषराये। 
जिण देशे श्री जिनजी विराजे, 
तिण देशे अतिबृष्टि न थावें ॥ अनु० १६॥ 
सावा् :--अति बृष्टि अर्थात्‌ अधिक बषों होने से नदियों 
में बाढे आ जाती है, जिससे लोग घबराते है ओर अनेक प्रकार 
का कष्ट पाते है किन्तु जिस देश मे तीथंछुर भगवान्‌ विराजते 
हैं उस देश में 'अति बृष्टि! नही होती ॥१६॥ 
बिन वृष्टि दुःख जग में मोटो, 
(५ 
दुष्फाले होवे धरम रो ठोठो। 
अतिशय द्वातिश में प्रश्ञ केरे, 


सुभित्ते शान्ति सु मोटो ॥ अनु० २०॥ 


भावाथ :--वर्षा न होने से संसार में बड़ा दुःख होता है 
दुष्काल पड़ जाता है। दुष्काल मे धम की भी हानि होती है 
किन्तु जिस देश में तोथकूर भगवान्‌ विराजते है वहाँ यह अना- 
वृष्ठि' रूप उपद्रज नही होता प्रत्युत सुभिज्ष होता है जिससे प्रजा 
में शान्ति छाई रहती है। यह तीथकूर भगवान्‌ के बत्तीसबे 
अतिशय का प्रभाव हैं ॥२०॥ 
अनरथसूचक रक्त री वृष्टि, 


बहु उत्पात हुआ जिण देशे | 
चिन्तातुर दुखिया अति भारी 


कहो हिवे शान्ति होथे कैसे ॥अनु० २१॥ 
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तिश ले श्री जिनजी धारया, 
वि रंततित देशों रा ठलिया । 
गुण जिनजी रे जोगे | हे 
यजय बोले नसहुमिलिया॥ ० २२॥ 


भावाथ :--जिस देश में अनर्थसूचक रक्त की वृष्टि होती है 
जिससे मनुष्प्र चिंन्तातुर होकर बहुत दुः गी होते हैं उस य 
उस देश मे तीथफर भगवान के पधारने पर सब विघ्न तुरन्त दूर 
हो जाते हैं । तीथंकर भगवान्‌ के.प्रताप से यह प्रत्यक्ष गुण होता 
है। विप्नों के शान्त हो जाने से प्रसन्न होकर सब लोग तीथंकर 
भगवान की जय बोलते है ॥२१-रश। 

/ स्वास, ज्वर, कोढ, भगन्दर, क्‍ हे 

5: विवि व्याधिंजिणदेश में ई। ध 
प्रश्यु पग धरतों व्याधि रेवे, 

तत्व. _न्ति देश में छाई ॥अनु० २३॥ 

भावाथ :--जिस देश मे खाँसी, श्वास, ज्बर, कोढ़, भगन्दूर 

आदि अनेक व्याधियों का प्रकोप हो रहा है। उस देश मे तीथ॑- 


कर भगवान्‌ के पधारने पर सब व्याधियाँ <[र होकर '“तंल्क्ुण 
सारे देश मे शान्ति छा.जाती है.॥२१॥ 


वायाँग चौतीस में दे यो 
यो वृत्तान्त तो पाठ में गायो। ० . | 

सौ सौ गीसोँ उपद्रव टलतो, हे दे | पी 
केवलज्ञानी आप , , यो ॥अड॒० २५. 


के 3 
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भावार्थ :--समवा याँग संत्र के चौतीसवें समवाय में केव्ल- 
ज्ञानी भगवान्‌ ने उपरोक्त सारा वृत्तान्त बतत्नाया ह। तीथंकर 


भगवान्‌ जहाँ विराजते हैं वहों सी-सो कोसो में किसी प्रकार का 
उपद्रव नही होता ॥२७॥ 


टी. यो उपद्रव दुर्गंण जाणो, 
तो प्रशुजी रा जोग सूँ दुर्गुण मानो । 
प्रभु जोगे दृगंण नहीं होवे, 
” तो मिव्यो उपद्रव गुण में बचानी ।। अनु ० २४ ॥ 


भावाथ :--जो ज्ञोग उपद्रव टल कर जीवों मे शान्ति होने 
को दुगण कहते है। उनकी मान्यतानुसार तीथंकर भगवान के 
प्रताप से जो उपद्रव मिट जाते हैं उन्हे ठग ण॒ मे मानना चाहिये। 
यदि बे ऐसा कहे कि तीथकर भगवान्‌ के योग से दुगंण नही होते 
तो फिर उपद्रव मिटने को उन्हे गुण मानना चाहिये ॥२५॥ 


आएत द्र॒“जीवों रा टले अरु, 
प्रश्॒ पर शुद्ध भाव ज आवे | 
परतख लाभ यो दृ। मित्याँ _ 


द््ौँ 


तिशय गणधर फरमावे ॥ अनु ० २६ 


भावार्थ :--उपद्रव मिटने से जीबो के आत्तंध्यान और सैद्र- 
ध्यान दूर हो जाते हैं और प्रभु पर शुद्ध भाव उत्पन्न होते है। 
ठुःख सिटने का यह प्रत्यक्ष लाभ है। यह तीर्थद्कुर सगवान्‌ का 
अतिशय है ऐसा गणधर फरमाते है ॥२६॥ 
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“रायपसेणी' स्तर में देखो, न 
चित्त केशी निजी ने बोले | ् 


' प्रदेशी ने धर्म सुणायाँ, : 
किण ने गुण होसी विवरों खोले ॥ अनु ० _२७॥ 


दोपद चौपद जीवों ने बहु गुण, 
समण माहण भिखारी रे जाणो | 


देश ने प्रभजी बहुगुण होसी 
तिश र प्रभु धर्म बखाणों ॥ अनु० २८॥ 


भावाथ :--रायप्रश्नीय सूत्र से श्रावक चित्त सारथि -केशी 
स्वामी से अज करता है कि हे भगवन ! आप राजा परदेशी को 
धम सुनाओ | राजा परदेशी को धम सुनाने से किन-किन को 
गुण होगा जिसका विवरण में अज करता हैँ । ट्विपद, चतुष्पद्‌ 
जीवो को बहुत लाभ होगा उसी प्रकार श्रमण ब्राह्मण ,भि [री 
यावत सारे देश को बहुत लाभ होगा अथात्‌ राजा द्वारा जो अन्याय 
किया जा रहा है उससे सारा देश सन्‍्तप्त हो रहा है। राजा को 
धम सुनाने से सारे देश का सन्‍्ताप दूर होकर शान्ति छा जायगी। 
अतः है भगवन्‌ ! आप रॉज परदेशी को धर्म सुनाओ ॥२५-२८।॥ 


जीव देश अरु मण भिखारी 
राजा थी यॉरोी दुःख मिट जाती | 
मिटसी गुण में एझूयों हि 
जाएयो विव घणा. ॥ ०» २६॥ 
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भावार्थ :--'राजा की तरफ से जीबो को, भ्रमण, माहण, 
भिखारी को यावत्‌ सारे देश को जो दुःख दिया जा रहा है बह 
दूर हो जायगा, सब जीव सुखी हो जाएँगे ओर डनका आत्ते-रोद्र 
ध्यान मिट जायगा! इस प्रकार बहुत लाभ देख कर केशीस्वामी 
वहाँ पधारे और राजा परदेशी को धर्म सुनाया ॥२६॥ 


तिम रोग आरत मिटियो पिण शुश में, 
भवि जीवाँ ! शह्ञा मत आणो । 
बिन स्वार्थ थी वेच मिटावे, 
तो तिण ने गुण निश्चय जाणो ॥अबचु० ३०॥ 


भावार्थ :--इसी तरह रोगी का रोग मिट जाने से उसका 
आत्तंध्यान मिट जाता है यह गुण होता है। इसमे हे भव्यजीबो ! 
शह्बा मत करो । जो वैद्य बिना स्वार्थ किसी को रोगमुक्त करता 
है उसको निश्चय ही गुण होता है ॥३०॥ 


वैद्य स्वास्थबुद्धि आरम्भ ने, 
' शुण रो नि जन नाय बखाणे | 
पर उपकारी दुः मिठावे, 
|... तिण में एकान्त पाप ने जाणशे ॥ अचु० ३१॥ 


भावाथे :--जो वेद्य स्वाथंबुद्धि से या आरम्भादि करके 
किसी को रोगमुक्त करता है तो उसकी स्वार्थवुद्धि और आरस्म 
को साधु शु» नहीं बताते है किन्तु पर-उपकार की बुद्धि से जो 
बह रोग सिटाता है उसको एकान्त पाप नही बतलाते है ॥३१॥ 


१२३] हर [- ढांल-१हली 


आरस्म- हो ( नि) न्दन जावे, : . . .. 
थवा स्वार्थ बुद्धि णे। 
आरम्भ स्वार्थ गुण में नाँही, ' 
बन्‍्दन भाव तो गण में जाणे॥ चु० ३२॥ 


द भाव शेर बिन आरम्भ थी 
मुनिवन्दया अधिको फल पवे |. *' 
तिम कोई रोगी रो रोग मिटावे | 
वैद्यादिक गण रो फल पे || 
अनुकम्पा साव.य मत जाणो ॥ ३३ ॥ 


भावाथ :--जेसे कोई पुरुष आरम्भ करके अथवा स्वार्थ- 
बुद्धि से मुनिवन्दन के लिए जावे तो उसका आरम्भम,और स्वा्थ- 
बुद्धि गुण मे नहीं है किन्तु उसका वन्द्रनभाव तो गुण मे है और 
जो पुरुष बिना आरम्भ और शुद्ध भाव से स॒निवन्दन को जाता 
है उसको उससे भी अधिक फत्न होता है। इसी प्रकार कोई वैद्य 
स्वाथबुद्धि से अथवा आरम्भ करके रोगी का रोग दूर कर उसका 
आत्तध्यान मिटाता है तो उसकी स्वाथबुद्धि ओर आरम्भ तो 
गुण में नही है किन रोगी का रोग दूर कर आत्तेध्यान- मिटाना 
गुण मे है और जो वैद्य बिना स्वाथ केवल परोपकार बुद्धि से 
प्रासुक ओषधि छारा किसी का रोग मिदाता है उसको उससे भी 
अधिक फल होता है ॥३३॥ - 





अवुकम्पी-विंबार ] [१२६ 


१४-अधिकार साधु की लब्धि से साथु की 
प्राएरचा का 


न 
लब्धिधारी रा खेलादिक से , 
पोले रोग शरीर से जावे | 
साधु ने रोग स मरंता बचाव, 
#ज्याँ पुरुषों ने भी पाप बतावे ॥ 
अनुकम्पा सावज॑ मत जाणी ॥ १ ॥ 


भावाथे :--लब्धिधारी मुनि के खेलादिक से अर्थात्‌ थूक, 
खेंखार आदि का रोगी के शरीर के साथ स्पशे हो जाने पर श्वास, 
सी आदि सोलह ही रोग दूर हो जाते हैं किन्तु कितनेक 
ज्ञानी कहते हैं कि “यदि इन रोगों से कोई साधु मर रहा हो 
तो उसे नहीं बचाना चाहिए। यदि लब्धिधारी मुनि के खेलादिक 
के स्पश से रोगी साधु की प्राणरक्षा हो जाय तो इससे लब्घि- 
घारी नि को पाप लगता है? ॥१॥ 


# जेसा कि थे कहते है :-- 
व्धिधारी रा खेलादिंक सूँ. 
सोलद् ही रोग शरीर स॑ जाबे। 
वले-जाणे इण रोगाँ से साधु मरसी 
अ कम्पा आणी नही रोग गेंदाबे ॥ 
।अमुकम्पा सावज जाणो ॥ 
(अनु० ढाज्ष १ गाया २५) 





गा 


ठारह पाप प्रश्गुजी भाख्या; ह 
अनुकम्पा पाप कठेहि. ल्यो। 
घेटा धम ने ने 


तो पिण घोचो कुशुरोँं घालल्‍्यो॥अजनु० २॥ 


भावाथ :--भगवान्‌ ने ठारह पाप फरमाये हैं उन्ममें / - 
कम्पा? नाम का कोई पाप नहीं बताया-गया है फिर भी कितनेक 
धृष्ट अज्ञाती अनुकम्पा? को पाप्र, । कर सच्चे धर्म को. - 
कित करते हैं। उन धघुष्ट लोगों को-जरा सी शर्म नहीं. ती ॥२॥ 


लब्धिधारी रा खेल रे फरसे, 
साधु रा रोग मित्याँ. पापो। 
: धुबचियारों बतावो, 
, . तो... पीणा में. क्यों थापो ॥ अनु ० ३॥ 


भावाथ :--उन लोगों पूछना चाहिए कि लव्धिधारी मुनि 
के खेलादिक का स्पश होने से यदि साधु का रोग ३ ,करुउ की 
प्राणरक्षा हो गई तो इसमें कौत्तसा पाप हुआ ?, यदि. साधु की 
प्राणरक्षा को भी पांप बताते हो तो फिर तुम (साधु) लोग अपने 
खाने पीने को धम कैसे बताते हो ? म्हारी इस “मान्यतानुसार 
तो तुम साधु लोगों . ।ना-पीना भी पाप (अधस) ठहरेगा ॥श॥ 
लब् धारी रा शरीर रे फरसे 
रोग. मरतो साधु चियो। 
लब्धि री ने पाप ; क्‍ 
' खोही,...... रचियोज अल ० ॒ 


अनुकेम्पा-विचार ] [श्श्द 


भावाथ :--लब्धिधारी मुनि के शरीर के स्पश से रोगी साधु 


का रोग दर होकर वह मरने से बच जाता है जिससे लब्धिधारी 


म॒नि को पाप होता है ऐसा कहने वाले अज्ञानी ल्लोगो ने संसार 
में पाखण्ड फैला रखा है ॥४॥ 


गुरु रा चर शिष्य नित फरसे, 


घश्यक अध्ययन तीजा देखो । 
देह फ्रसियाँ धरम बतायो 


आनन्द चरण फ्रसियाँ रो लेखो ॥ अनु ० ५॥ 


आवाथ :--आवश्यक सूत्र के तीसरे अध्ययन्त मे बतोंया 
गया है कि शिष्य हमेशा “संफासं खंमशिज्जो-भे” ऐसा कह कर 
गुरुका चरण स्पश करता 'है और चरण स्पशे करने को ,वर्स 


बताया गया है। शाल्वों, मे आनन्द आदि के उदाहरण दिये 
गये है॥शा 2 


लब्धिधारी री... या फरसे हि 


धरम तो - प्रश्जुजी प्रगट बतायो | 
फ्रसण वाला ने - धमं हुवो तो 


लब्धिधारी ने पाप क्यों आयो |अछु० ६॥ » 


भावाथ :--ल्व्धिधारी मुनि के चरशरस्पशे करने से धर्म 
होता है. यह भगवान्‌ ने स्पष्ट बताया है। जब चरणस्पर्श करने 
वाले को धर्म होता है तो फिर जिसके चरशंस्पर्श किये गये हैं उस 
लब्धिधारी-मुनि:को पाप कैसे हो सकता: है, १ ॥६॥ 


१२४] [हॉल पहुलो 


उत्तराध्ययन-  ग्यारवें माँही, 

रोगी. ने शिक्षा अजो बतायो। 
लब्धिधारी रा चरण फर ने, 

रो मि शिक्षा शुण पायो ॥ अनु ० ७॥ 


भायाथ :--उत्तरध्ययन सूत्र के ग्यारह अध्ययन की 
तीसरी गाथा मे बतलाया गया है कि अभिमानी, क्रोधी, प्रमादी, 
रोगी और आलसी यह पॉच पुरुष शिक्षा के अयोग्य होते हैं । 
इसमे रोगी भी शिक्षा के अयोग्य बताया गया है। रोगी साधु 
व्थिधारी भ्ुनि के चरणस्पश करके रोगमेक्त होकर शिक्षा के 
योग्य बन जाता है और शिक्षागुण को प्राप्त करता है। लब्धि- 
धारी सुंनि के चरणरपश का यह प्रत्यक्ष गुण' है ॥७॥ 


रोग मित्यों गुण चरणफरस गुण, 
किणविध अवगुण गरुब घे। 
गण में अवग॒ण री थाप री ने 
मिथ्याती पो में ढोल बजावे || 
अनु म्या सावज मत जाणशो ॥ ८ ।। 


भावार्थ ;--लब्धिधारी सुनि के चरणस्पर करने वाले रोगी 
मुनि को रोग मिटने रूप गुण और चरणस्पश रूप गुण इस प्रकार 
दो शुणो की प्राप्ति होती है। इस प्रकार गुगाप्राप्ति मे भी अवगुण 
की स्थापना करके मिथ्यात्वी लोग पोल मे ढोल बज्ञाते है और 
शा विरुद्ध थोथी ओर निर्मेल बात की कल्पना,करके अपने' 
अमूल्य जीवन को व्यथ बबोद करते है.॥८॥ 


खलुकम्पा-विचार ] [१३० 


१५-अधिकार मार्ग घूले को साधु किस 
कारण शब्ता नहीं बताये 
(2----5--€<22 


अटठवी रे माँही गृहस्थी थूल्यो 
साधु ने मारग पूछण लागे। 
किए कारण नि नाथ बतावे, 
4 साष्य से देखो सागे॥ 
अनुकम्पा सावज संत जाणो ॥ १॥ 
भावाथ :--किसो जज्ञल मे कोई गूहरथ रास्ता भूल गया। 
संयोगवश उधर से जाते हुए मुनि को वह रास्ता पूछता है किन्तु 
किन कारणों से मु,ने उसको रास्ता नही बताते है इसका खुलासा 
निशीध सूत्र के भाष्य से किया गया है। वह इस प्रकार है :-- 
मुनि रे बताये मांगे जाता, 
चोर कदाचित्‌ उण ने लूटे। 
सिंहादि श्वापद दुः देवे, 
तिशण उपसग थी ग्राण भी छूटे ॥ अनु ० २५। 
वा, तिण रस्ते गृहस्थी जाता, 
मंग दिक जीवों ने मारे। 
तिश रण दयावन्त मुनीश्वर, 
मार्ग बतावा रो परिचय ढारे॥अछ्ञु० ३॥ 


१३१] [ ढ पहली 


भावाथे :--मुनि के बताये हुए मार्ग से जाते ए उस गृहस्थ 
को शायद कोई चोर लूट ले, सिंह, चीते आदि जंगली जानवर 
उसे तकलीफ देवे या उसे मार भी दे अथवा मुनि के बताये हुए 
रास्ते से जाता हुआ वह गृहस्थ स्वयं सगादि जीवो को मारे। 
इत्यादि अन्थ. की सस्भावना से दयावान्‌ मुनि गृहस्थ को रास्ता 
नहीं बताते हैं ॥२-३॥ 


इसड़ा सत्र रा रथ ने, 
अ नी तो उलटा भोड़े। 


कम र मार्ग बतायाँ, 
चार मा #चारिचर तोड़े॥ नु० ४॥ 


भावार्थ :--इस प्रकार सूत्र का सीचा ओर सरल अथ है 
किन्तु अज्ञानी इसका उल्टा अथ करके कहते है कि यदि साधु 
अनुकम्पा करके गृहस्थ को मागे बता दे तो उसे चोसासी श्राय- 
| त्तआता है अर्थात्‌ उसका चार महीने का संयम चला जाता 
६॥।४॥ 


# जसा कि थे कहते हैं :-- 
गृहस्थ भूलो ऊजड़ बन मे, 
अठबी ने बले ऊजड़ जाबे। 
अनुकम्पा आणी साधु मार्ग बतावे, ः 
. _तो चार महीनाँ ये चारित्र जावे ॥ 
आग अनुकम्पा सावज जाणो ॥ 
(अमुझ १ १ २७) 


-अबुदुम्पा-विचार ) (११६ 


भाष्य चूरणी अरु मूल में दे व, 
अनुकश्या रो नाम ही नाँहो। 
तो 'पिण अनुकम्पा रा हेषी रे, 
झूठ बोलण रो लाज न कॉही ॥ अनु० ४॥ 
भावाथे :--मार्ग बताने सम्बन्धी अधिकार जहाँ आया है 
वहाँ निशीथ सूत्र के मूच्तपाठ में तथा उस. पाठ के भाष्य और 
चूए मे कही पर भी अनुकम्पा? शब्द का नास तक नहीं आया 
है फिर सी अनुकम्पा के ढेपी उन लोगो ने यहाँ सूठमूठ ही अपनी 
तरफ से अनुकम्पा? शब्द क्षया दिया है| इस प्रकार भ्ूठ बोलते 
हुए उन्हे.जरा भी शर्म नहीं आती ॥५॥ 
हित री नि सब जीवाँ रा, 
.. अनुकम्पा रो आहछित नाँही। 
मदृष्टि तो स्तर माने, 
कुगुरु री बात देवे छिठकाई।॥ 
अनुकम्पा बज मत जाणो ॥ ६ ॥ 
भावाथे :--मुनिराज तो समस्त जीबो के हितकारी होते हैं 
जीवो पर अनुकम्पा करने का उनको प्रायश्रित नहीं आता। 


इस प्रकार सम्यग्टृष्टि पुरुष तो सूत्र की बात को साल कर उन 
कुगुरुओ की बात को छोड़ देता है ॥६॥ 


॥ इति प्रथम ढाल धम्मा ॥ 


& दोहा &. 


समकित रो लक्ष क्यो, अनुकम्पा भ्रु आ ।' 
पापबन्ध ति थी कहे, खोटी थापे थाप ॥१॥ 
वार्थ :--भगवा न ने अनुकम्पा को समकित का लक्षण 


बताया है। जो लोग अनुकम्पा से पापबन्ध होना कहते हैं वे ग्रेटी 
स्थापना करते है ॥१॥ 


अनुकम्पा धु करे, . गृहस्थ करें मन लाय | 
सुकृत लाभ सह ने हुवे, तिण में शझ्ञ! नाय ॥२॥ 
भावाथे :--सांधु या श्रावक कोई भी हृदय' से अलुकंम्पा 

करता है उन सबको पुण्य का फल होता है । इसमे किसी प्रकार 
की शझ्ग नहीं है ॥२॥ . 
अलुकम्पा अभयदान ने, सर्वश्रेष्ठ त्रोदा । 

सूयगडांग! में देख लो, तज दो खींच [ण ॥३॥ 
भावार्थ :--सुयग्डोंग सूत्र मे अनुकम्पा रूप भयदान को 
“ दान बतलाया है। यथा ;-- 

_'दाणाण सेट अमयप्पयारं! 


९ 


थात--सब दानो में अभयदान श्रेष्ठ है। हृदय में अंनुकम्पा 
होने से-हीअमयदान दिया. । . ॥ है, सुकम्पा के *डि 
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नहीं दिया जा सकता है | वाचकमुख्य श्री उमास्वाति ने अ्रनु- 
कम्पा दान का लक्षण इस प्रकार बतलाया है :-- 


कृपणेउ्नाथ द्रिद्रे, व्यसनप्राप्ते च रोशशोकहते | 
यदहीयते कृपाथोत्‌ अलुकम्पा तद्भवेदानम ॥ 


अथोत्‌ू--कृपण (दीन), अनाथ, दरिद्र दुःखी, रोगी, शोक- 


२) 


प्रसत आदि प्राणियों पर अनुकम्पा करके जौ दान दिया जाता 
है बह अनुकम्पा दान है। 


जो लोग अनुकम्पा? को सावथ बताते है उन्हे अपनी यह 
भूठी खींचातान छोड़ देनी चाहिए ॥१॥ 


साधु बन्दे साधु ने, गृहस्थ पन्‍्दे चित्त लाय | 
उच्चगोत्र रो फल लहे, नीचो गोत्र खपाय ॥५७॥ 
भावाथ :--शुद्ध हृद्यपूवक साधु को बन्दन नमस्कार करने 

वाला साधु अथवा श्राबक नीचगोत्र का क्षय करके उच्च गोत्र का 
बन्ध करता है। यह बात उत्तराध्ययन सूत्र के उनतीसवे अध्य- 
यन से बतल्ाई गई है ॥७॥ 

गाड़ी थोड़ा साज सूँ, गेही बन्दन जाय । 

साथ _तिम जाबे नहीं, पण्डित समझो न्याय ॥४॥ 


अनुकम्पा वन्‍्दन जिसी, दोनों ने सुखदाय | 
र॒ न्यारा जाणजो, प॒धु गहस्थ रे माँ ॥ 8॥, 
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भावाथ :--वन्दना का फल्न साधु ओर श्रावक दोनों के 
लिए समान बताया गया है किन्तु परिडत पुरुष इस वात को 
अच्छी तरह जानते है कि श्रावक तो रेलगाड़ी, घोड़ागाड़ी आदि 
साधनों से साधु को वन्दन करने के लिए. जा सकता है किन्तु 
साधु इस तरह से नही जा सकता। इसी प्रकार बन्दना के 
समान अनुकम्पा भी साधु और श्रावक दोनो के लिये शुभ फल- 
दायक है किन्तु वन्दना के साधनों के समान अनुकम्पा के साधन 
भी साधु ओर श्रावक के भिन्न-भिन्न हैं ॥५-६॥ 


ज॒ रण सेव ने, गेही वन्दन जाय । 
धु बन्‍्दन कारणे, कल्प बिगाड़े नाय ॥७»॥ 


तिम अनुकम्पा रणे, कल्प तोड़े घ। 
णे अनुकंम भली, वन्दन स बा ॥८॥ 


भावार्थ :--जिस प्रकार श्रावक गाड़ी, घोड़ा आदि सावद्य 
साधनो के द्वारा वन्दन के लिए जा सकता है उस प्रकार सावय 
साधनों के द्वारा साधु नही जा सकता | वह तो अपने कल्प की 
मर्यादा के अनुसार ही वन्दन को जाता है किन्तु बन्दन के लिए 
अपने कल्प को नहीं तोड़ता । इसी प्रकार अनुकम्पा के लिए भी 
अपने कल्प को नहीं तोड़ता । वन्द्न के समान अनुकम्पा को वह 
अच्छी जानता है ओर अपने कल्प की मयादा के अनुसार अनु 
कम्पा भी करता है ॥७-८॥ 


अनुकम्पा कारण, कोई, वेज रेजो म। 
रण [ नहीं, _ था खद म॥६॥ 


च्् 
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भावार्थ :--यदि कोई “अलुकस्पा करने के- लिए सावद 
साधनो का उपयोग करे तो वे साधन अनुकस्पा नहीं कहलाते 
किन्तु साधन भिन्न चीज है और अनुकम्पा उनसे भिन्न चीज है। 
हृदय के शुद्ध परिणासों का नाम अनुकम्पा है। वे परिणाम 
निरवद्य होते है, सावद्य नही | इसलिए अनुकम्पा भी निरबद्य ही 
होती है, सावच्य नही ॥६॥ 


सावज कारण सेवताँ, वन्दन सावज नाय। 
अनुकम्पा तिम जाणज्यों, निर्मल ध्यान लगाय ॥१०॥ 


भावाथे :--जिस प्रकार .श्रावक गाड़ी, “घोड़ा आंदि 
सावद्य साधनो से बन्द्न के लिए जाता है किन्तु उन साधनीं के 
सावद्य होने पर भी वन्दून सावद्य नहीं होता क्योकि साधन 
भिन्न है ओर वन्दन उससे पिन्न है। इसी प्रकार अनुकम्पा के 
लिए भी समझता चाहिए। साधनों के सावद्य होंने' पर भी अनु- 
कम्पा सावद नही होती क्योकि साधत भिन्न है ओर अमुकम्पा 
उससे भिन्न है। अतः वन्दत 'के'समान-अनुकम्पा 'को  मिरबय ही 
सममना चाहिए ॥१०॥ 


भाष सुम्रति थी रे, वनन्‍्दन नो उपदेश । 
तिम अलुकम्प नो रे, निरे राग न हेष ॥११॥ 
भावार्थ :--मुनि भाषासमतिपू्क वन्दन-का उपदेश देते हैं 


उसी प्रकार अनुकम्पा का भी वे उपदेश देते हैं । मुनि को तो न॑ 
किसी पर राग है ओर न किसी पर ह्वेष ॥११॥ 


गेही पिण समझू हुबे, विभे सन में लाय।। 
वन्दन अनु स्पा «५ रे; बेैसो: हीःफ़ल « कगाशुशा/ 
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भावाथ :--श्रावक भी समझदार होता है वह विवेकपूबक 


बन्दन और अनुकम्पा करता है और उसको उसी के अनुसार 
फल मिलता है ॥१२॥ 


कुगुरु कूड़ी खेंच से, नुकम्पा उत्थाप | 
बन्द रा तो लोलुपी, जोर से माँडे थ ॥११॥ 


भावाथ :--बन्दन और अनुकम्पा दोनो शुभ फलदायक हैं 
किन्तु अलुकम्पा के द्वेषी पन्थियों के कुगुरु अनुकस्पा को संसार 
से उठा देने का प्रयत्न करते हैं और वन्दन के लोचुपी बन कर 
बन्दन का जोरदार उपदेश करते हैं ओर वन्दन करने के लिए 
जाने का श्रावको को आग्रहपूजंक नियम तक करबाते हैं ॥११॥ 


रण रज भेद ते, गुरु खोले नाय। 
(रण ने आगे करि, अनुकम्पा दीवी य.॥१४॥ 


भावाथ :--अनुकम्पा का काये ओर उसके कारणो को वे 
अज्ञानी कुगुरु भिन्न-भिन्न नही बतलाते किन्तु केबत्न कारणों को 
सामने रखते है ओर इस तरह से उन्होने अपने अन्धभक्तों के 
दूय से अनुकग्पा को निकाल दिया है जिससे उनको आज 
दुनिया निदयी तक कहती है ॥१७॥ 


वन्दन रण ग्ठ में, बहुविध आरम्भ थाय | 
कुगुरु देखे तोहि पिण, वन्दन वर्ज नाथ ॥१५॥ 


भावार्थ :--वन्द्न करने के लिए जाने मे उनके अन्धभक्त . 
श्रावक अनेक प्रफार का आरम्भ करते है ओर वे साधुभेषधारी 
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कुगुरु इन सब आरम्स को प्रत्यक्ष देख रहें है. फिर भी चन्दन 
का वे निपेध नही करते ॥९५॥ 


रस्ता री सेवातणों, अतिशय लाभ बताय | 
गृहस्थी राखे साथ में, भोजन खाता जाय ॥१६॥ 


भावार्थ :-वे साधुमेषधारी कुगुरु श्रावकों को मांगे की 
सेवा का बड़ा भारी ज्ञाभ बताकर उनको मार्ग में अपने साथ 
रखते है ओर उत्तके द्वारा उनके लिए बनाये हुए सिष्टान्नादि 
भोजनो को खाते हुए मोज जड़ात है ॥१६॥ 


इणशुविध सेवा ना कहीं, खतर में जिनराज | 
प्राछ्ठित पिण भाख्यों प्रश्ु, संगम राखण काज ॥१७॥ 


भावाथ :--इस प्रकार माग की सेवा का शास्त्र में भगवान्‌ 
ने कहीं सी विधान नही किया है प्रत्युत इस प्रकार श्रावकों को 
साथ रखकर आधाकम, मिश्र एवं उहिष्ट भोजन खाने वाले 
साधुओ को प्रायश्वित्त कहा है। यथा :-- 


जे मिकखू अन्नउत्थिएणं वा गारत्थिएणं वा | . 
गामाणुगार्म दुश्खश दुइ्ज्जंत वा साइजइ।॥ 
(निशीथ सूत्र उह्ं शा २) 
अथात--जो साधु अन्यतीर्थिक ( संन्यासी आदि ) और 


भृहस्थ (आवकादि) के साथ एक ग्राम से दूसरे ग्रास को जाता है 


तो उसे मासिक प्रायश्वित्त आता है। आचाराज़ सूत्र मे भी यही 
घांत कहीं गई है ॥१०। 
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ग्रेटी सेवा थापने, लोपी जिनवर . 7२ । 
कम्पा उत्थापने, जा ली धार ॥१८॥ 


भावाथ :--इस प्रकार मार्ग की सेवा की दी स्थापना 
करके उन्होने तीथंकर भगवान्‌ की आज्ञा का उल्लंघन किया है 
ओर अनुकम्पा को उठाकर तो बे कालीधार डूब गये हैं अर्थात्‌ 
ऐसे पाप के गहरे गड़ मे गिरे है जिससे निकलना अत्यन्त कठिन 
है। ऐसे पाप का फल नरकनिगोदादि मे भ्रमण करते रहने के 
सिवाय दूसरा कुछ नही हो सकता ॥१८॥ 


सा|वज. रण - साधु ने, रज्या स्तर माँय | 
ल्प बतायो साध रो, रुणा सावज नॉय ॥१&॥ 


भावाथ :--शा में बतलाया गया है कि साधु को सावगद्य 
साधनो का उपयोग नहीं करना चाहिए । यह साधु का कल्प है 
किन्तु अनुकम्पा करने का कही पर निषेध नही किया है। अलु- 
कम्पा सावद्य नही है ॥१६॥ 


धु कल्प रा नाम सूँ, भोला ने भड़काय | 
कम्पा सावज है, वीठा चोज लगाय ॥२०॥ 


भावाथे :--साथु सावद्य साधनों का उपयोग नहीं करता, 
थह उसका कल्प है| इसको सामने करके वे गुरु भोले प्राणियों 
को श्रम मे डालते है. ओर कुहेतु, कुयुक्तियाँ एवं गरेटे.. +न्त 
देकर अनुकम्पा को सावद्य कहते है। अनुकम्पा को सावद्य कह 
कर वे अपना दुलेभ मनुष्यजन्स तो व्यथ गँवाते हैं किन्तु साथ में 
भोले प्राशियो के जन्म को भी बबाद करते हुए-- 
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“दोनो डूबे बापड़ा, बेठ पत्थर की नाव”? 
वाली कहावत चरित्ताथ करते है ॥२०॥ 


घुने वरजी नहीं, अलुकम्पा जिनराज। 
निज निज कल्प समभालने, करने सारे काज ॥२१॥ 


भावाथ :--शात्रो मे साधु को अनुकम्पा करने का कही पर 
सी तीथंकर भगवान्‌ ने निषेध नही किया है किन्तु अपने कल्प के 
अनुसार सभी कार्य करने के लिए तीथंकर भगवान्‌ ने साधु को 
आज्ञा दी है ॥२१॥ 


अनुकम्पा करणी साधने, भाखें स्तर साख | 
भवि जीवॉ! तुम सॉमलो, वीर गया छे भाख ॥२२॥ 


भावाथ :-हे भव्य जीवो ! श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वासी 

ने शाओ्यी मे साधु को अनुकम्पा करने का फरमाया है। शाल्वा- 

नुसार उस अनुकस्पा का वर्शंन किया जाता है सो तुम ध्यान- 
वबक सुनो ॥ 
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/ दूसरी ढाल्म : 


++६ $£ -- 


-अधिकार जीवों की दया के खातिर दयावान्‌ 
मुनि दारा उन्हें बाँधने छोड़ने का 
(<2---+--६&22 


[ त्ज॑ --हीवे सॉमलज्यो, नरनार ] 


आदिक रे फॉँसे 
गाय भेंसादि बंध्या वि से। 
ग्री छोड रखे दृःख पासे 
टवी में दोड़ी ने से॥१॥ 


रखे सिंहादि याने बे, 

म्हारी अनुकम्पा उठ जाबे। 
अनुकम घणी घट माही, 

तेथी मुनिश्चर छोड़े नॉही॥२॥ 


' भावार्थ :-जो गाय, भेस आदि पशु डास, मेज आदि के 
फाँसे से बन्धे हुए हैं, उन्हे देखकर मुनि विचार करता है कि यदि 
मैं इन पशुओ को छोड़ दूंगा तो ये दौड़ कर कही जड़ल मे न चले 
जाएं ओर वहाँ सिहादि हिंसक प्राणी इन्हे मार कर न खा जाय। 
इन अनंर्थों की सम्भावना से दयावान मुनि बन्धे हुए पशुओ को 
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छोड़ते नहीं है । वे अनुकुम्पा के सागर है। इसलिए जहाँ अनु- 
छ. ९». अप कर 
कम्पा का नाश हो वैसा काय वे नही करते ॥१-२॥ 


छोड्याँ अनुकम्पा उठ जावे, 

मुनिजी ने ग्राछ्दि आधे। 
इस बाँध्याँ सूँ तड़फे आणी, 

रखे मर जाबे इसडी जाणी ॥श।। 


इस रण बधि नांही, 
नुकम्पा घणी घट मांही। 
मरता जाणे तो बंधे ने त्ोले, 
(जामें) दोष नांही थ यों बोले ॥४॥ 


भावार्थ :--बन्धे हुए पशुओ को छोड़ देने से उपरोक्त अनर्थो 
की सम्भावना रहती है। इसलिए बन्धे हुए पशुओ को 
छोड़ देने से मुनि की अनुकम्पा का विनाश होता है इसलिए 
मुन्ति को प्रायश्रित्त आता है। 


इसी प्रकार पशुओ को बाँधने से वे तड़फड़ावे, ढुः पावे 
ओर यहाँ तक कि ऑटी खाकर मर भी जाबे। इन कारणों से 
दयावान्‌ मुनि उन्हे बॉधते नहीं है। उनके हृदय से अनुकम्पा 
बहुत है । जहां बॉधे और छोड़े बिना उन पशुओ की रज्ा नहीं 
हो सकती हो वैसे अवसर अनुकम्पा करके यदि मुनि उन्हें बोधे 
अथवा छोड़े तो इसमे कोई दोष नहीं है ओर मुनि को कोई 
प्रायश्रित्त नही आता ऐसा निशीथ सूत्र के भाष्य और चूर्णी मे 
स्पष्ट अथे किया गया है ॥३-७॥ 
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घुरा मांही, 

चिड़ियो उन्दर डियो हएै। 
भेषधारी पिण. एणों केवे, 

विन काह्यां ( (री) दया हीं रेवे ॥५॥ 


अनुक थी छो  पापो, 

एडवी रोटी रो मथापो। 
अनुकम्पा निरचद जाशो, 

तिश रा धुरे हीं पच णो॥९॥ 


भावार्थ :--साधुओ के जलन के पातरे मे यदि कोई चिड़िया 
का बच्चा अथवा चूहा गिर पढ़े तो वे तेरहपन्थी साधु भी उसको 
बाहर निकाल कर छोड़ देते है ओर कहते हैं कि यदि हम उसे न 
निकाले तो हमारी दया नहीं रहती । 


जब वे स्वयं चिड़िया, चूहा आदि त्रस प्राणियों को जल के 
पातरे से निकाल कर छोड़ते हैं तब अनुकम्पा ज्ञाकर गाय आदि 
त्रस प्राणियों को छोड़ने मे वे पाप क्यो बताते हैं? उन्हे सरल 
बुद्धि से यह बात समझनी चाहिए कि अनुकम्पा निरवद्य है और 
मुनि को अनुकम्पा का त्याग नहीं होता ॥४-६॥ 


धु पातराँ से जीव, काहे, ह 
में धर्म कहे चौड़े धाड़े। 
गृहस्थी यदि जीव छड़ावे, 
प्‌ लागा रो हल्लो उड़ावे ॥७॥ 
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भावार्थ :-साधु अपने जल के पातरे में से जीचों को 
निकाल कर छोड़ देते है ओर इससे वे पन्‍थी साधु भी धम बताते 
है परन्तु गृहस्थ अनुकम्पा लाकर यदि गाय आदि त्रस प्राशियो 
को छोड़ देता है तो वे उसमे पाप बताते हैं यह उनका अज्ञान 
है ॥०॥ 


गृहस्थी रे मूँज॒ रा फाँसा, 
पशु बंध्या पावे त्रासा। 
जो उशने वो नहीं खोले, 


पाप लागे स्तर यों बोले ॥८॥ 


भावाथ :--गूहस्थ के डाभ, मूंज आदि के फॉसो मे बंधे 
हुए गाय, भेसादि पशु यदि त्रास पा रहे हो बैसी अवस्था मे 


यदि वह उन्हे न खोले तो उसे पाप ल्गता है| ऐसा शास्त्र में 
बतल्ाया गया है ॥८॥ 


जो खोले तो पाप श बचियो, 


हुओ अलुकम्पा रो रसियो। 
भेषधारी उलटी सिखावे, 


गृहस्थी रे छोड्यों पाप बतावे ॥६॥ 


भावाथे :--उपरोक्त डाभ सुंजादिक के फाँसों मे आस पाते 
हुए पशुओ को.अचछुकम्पा लाकर यदि गृहस्थ उन्हे खोल देता है 
तो बह पाप से वच जाता है ओर अनुकम्पा क्रा शुभ फल्न -प्राप्त 
करता है किन्तु तेरहपन्थी साधु इससे उल्दी शिक्षा देते है कि 


यदि भृहस्थ उन पशुओ को खोल देता है तो उसे पाप लगता है 
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क्योकि ये पशु असंयती हैं ओर असंयंती की रक्षा करना 
पाप है॥६॥ , । 
उत्तेम नर शेद णी, पर 
. भेषधारथाँ ने बोल्यो बाणी। 
” २ पातरिके रे माँही, 
जीव तड़ेफ रयो दुः , पाई ॥१०॥ 
तिण ने जीवतो [ंढो के नॉहीं, 
के मरवा देवो असंजती ताहीं | 
कंहे वीवतो काहाँ रहें प्राणी, 
नहीं कात्याँ पाप लेवो जाणी ॥११॥ 


भावाथ :--तब कोई चतुर पुरुष अनुकम्पा के उत्थापक उन 
साधुओ से पूछे कि आपके जल के पातरे मे कोइ चिड़िया का 

या चूहा आकर गिर पड़ा ओर तड़फड़ाता हुआ दुःख पा 
रहा हे। अब बतलाइये कि आप उसे जीवित बाहर निकालेंगे 
या वह असंयति है ऐसा जानकर आप उसे पातरे मे ही मरने 
देगे ? तब तो वे चटपट उत्तर देते है कि हम उसे जीवित बाहरू 
निकालेगे । यदि जीवित बाहर न निकाले और पातरे मे मरने दें 
तो हमे पाप लगता है ॥१०-११॥ 


धु हीं काढे तो पापी, 
या वो ठी तुमे पिण थापी। 
(जी) जीव छोद्याँ में पाप नहीं लागे, 
दया धर्म से- सांगे ॥१ शी. 
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- तो गृहस्थी ने पाप मे फेवो, 
छोड मिथ्यामृत तुम देवो। 
साधु उपधि से जीव मर जावे 
तिण रो पाप साधु ने थावे ॥१३॥ 


गेही उपधि से जीव मर जावे 


तिण रो.पाप गृहस्थ पिण पाधे | 
धु छोड़े तो साधु ने धर्मों, 
गेही ने किम कहो पापकर्सो ॥१७॥ 


भाषाथ :--तब वह चतुर पुरुष कहता है कि आपने यह 
ठीक बात कही कि यदि साधु अपने पातरे में से उस प्राणी को 
जीौबित निकाल कर न छोड़े तो उसे पाप लगता है। जब आप 
यह बात स्वीकार करते है कि दुःख पाते हुए जीव को छोड़ने 
से पाप नही लगता बल्कि यह तो धर्म का काये है. तब फिर 
अप ऐसा क्यो कहते हैं कि ठःख पाते हुए गाय, भेसादि पशुओं 
को छोड़ने से गृहस्थ को पाप लगता है? अतः आपका यह 
कहना सिथ्यां है'इस सिथ्यासत को आप छोड़ दे । 


तब वे भेषधारी साधु कहते हे कि पातरे आदि साधु के 
पास रहते है। वे साधु की 'उपधिः या उपकरण?” कहे जाते हैं 
इसलिए साधु की उपधि से यदि कोई जीव मर जाता है तो 
उसका पाप साधु को लगता है। * 


५ पंब बह चतुर पुरुष उन्त सोघुओ को कहता है कि डाम 
मंज आदि के फाँसे गृहस्ंथं के पास रहते है इसलिंए थे ग्रहस्थ की 
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“उपधिः या डिप रण! हैं। जिस तरह साधु की उपधि. से जीब 
मर जाने से साधु को पाप लगता है उसी प्रकार गृहस्थ की 
उपधि से जीव मर जाने से यृहस्थ को पाप लगता है। साधु की 
उपधि से मरते हुए जीव को छोड़ देने से साधु को धरम होता है 


तो फिर ग्रृहस्थ की उपधि से मरते हुए जीव को छोड़ने से गृहस्थ 
को पाप होना केसे कहते हो ? ५ 


उप रण दोनों रा सागे, 
नहीं छोड्याँ पिण पा लागे। 
(४ 
साधु ने तो बताबे धमम, 
दे 
गृहस्थी ने कहे प ॥१श। 
भावाथ :--यह इन लोगो का बड़ा बिचित्र न्याय है कि 
साधु की उपधि से मरते हुए जीव को साधु छोड़ दे तो उसे धर्म 
होना कहते हैं ओर गृहस्थ की उपधि से मरते हुए जीव को ग्रह- 
स्थ छोड़ दे तो उसे पाप होना कहते हैं ॥९१५॥ 
' अनुकम्पा एक बतादें, 
घ श्रावक री एक सिखाबे। 
जैसा कि वे कहते हैं :-- 


जो अनुकम्पा साधु करे, तो नवा न बन्धे कम । 
तिण मॉहिली श्रावक करे,तो तिश ने पिण होसी धम ॥२॥ 


साधु श्रावक दोनों तणी, एक अ कम्पा जाण। 
अमृत सहु ने सार तो, तिशरी म करो ताण ॥शे॥ 
(अनुकम्पा ढाल * गाथा २-३) 
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अम्‌ री उपसा देवे 
दोनाँ सेब्योँ समफल केबे ॥१६॥ 


, "भावार्थ :-बे लोग अनुकम्पा को अम्रत की उपमा देते 
ओर कहते है कि जैसे अमृत सब के लिए एक सरीखा है ओर 
उसका सेवन करने वालो को समान लाभ होता है। उसी प्रकार 
साधु और श्रावक दोनो के लिए अनुकम्पा एक सरीखी है ओर 
उसका सेवन करने से दोनो को समान शुभ फल की प्राप्ति होती 
है ॥१६॥ 


जो बात खरी छे थारी, 
तो यहाँ भेद करो क्‍यों भारी । 
साधु ने धम बतावो, 
गृहस्थी ने क्‍यों पाप लगावो ॥१७॥ 


भावाथ :--चतुर पुरुष उनसे कहता है कि साधु और 
श्रावक दोनो के लिए अमृत के समान अनुकम्पा एक सरीखी हे 
यह तो आपकी बात बिल्कुल ठीक है फिर यहाँ पर अर्थात्‌ दुःख 
पाते हुए त्रस जीव को छोड़ने की अनुकम्पा के विषय में इतना 
भारी भेद क्यों करते हो ? साधु को उपधि से मरते हृए प्राणी को 
छोड़ देने से साधु को धम होना कहते हो, तब फिर गरृहस्थ की 


उपधि से मरते हुए प्राणी को छोड़ देने से गृहस्थ को पाप होना 
क्यों बताते हो ९ 


निज बोली रो बन्ध न काँई, 
मोह मिथ्यात री । रे माँही ] 
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ज्ञान केरो अंजन आऑँजो, 
बे मिथ्या' बोलता लाजो ॥१०॥ 


भावाथ :--चतुर पुरुष उनसे कहता है कि आपके वचन का 
कोई ठिकाना नही है। जिस प्रकार भदिरा के नशे से बेभान 
बना हुआ सनुष्य कभी कुछ बकता है और कभी छुछ बकता है 
इसी तरह मोहमिथ्यात्व से वेभान बने हुए आप कभी कुछ कहते 
हैं और कभ्ती कुछ कहते है । अपने वचन पर पाबन्द नहीं रहते । 
अब अपने नेत्रो मे ज्ञानरहपी अआ न ऑजो और झूठ बोलते हुए 
जरा शर्माओं ॥१८॥ 


न्‍कीतयेकयकननन«ीनय न नमन लक नन- मय न-+-मब. 


२-अधिकार लाय से बचाने का 


म्नन्फजरः 


(कहे) 'गृहस्थी रे लागी. लायो, 
. घर बारे निसरयो जायो। 
बलता जीव बिलबिल बोले, 

' साधु जाय किया, ले! ॥१॥ 


भावाथ :--तेरहपन्थी-साधु कहते हैं कि यदि कभी किसी 
गृहस्थ के घर मे लाय (आग) लग जाय और उससे रहे हुए मनु- 
ष्यो से बाहर न निकतल्ला जाय तथा उस आग मे जलते हुए बच्चे, 
ओरते ओर मनुष्य आदि करुणकन्दन कर रहे हो तो भी साधु 
उस घर के द्रवाजे को नही खोले ॥१॥ 
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खोले तिश ने पाप बतावे, 

धर्म शरध्याँ मिथ्याव लगावे। 
नर बचिया पाप हे मोटी, 

जाँरो हिरदो हुत्रो घणों खोटो ॥५॥ 


[ 


भावाथे :--यदि कोई दयावाच्‌ गृहस्थ उस घर का दरवाजा 
खोल दे तो उसको भी वे क्ञोग पाप होना कहते है । इस काये से 
जो लोग धम बतातें है उन्हे वे तेरहपन्थी मिथ्यात्वी कहते है । 
जिनका हृदय वचत्ञ सरीखा कठोर हो गया हो ओर जो निदयता 
की पराकाष्ठा को पहुँच चुके हो वे ही लोग मनुष्यो को आग से 
बचाने मे पाप होना कह सकते है 0२0 


थीवरकल्पी नि पिण ले, 
ठाणायंग चोमंगी रे ओले। 


द्वार खोल बाहर निकलणो, | 
थीवरकल्पी रा कल्प रो निरणो ॥१॥ 


पर री अनुकम्पा मुनि लाबे, 
द्वार वोल्याँ ग्राछ्धित नहीं आबे | 
अगनी संघट्टा ने प्लुनि दारे 
मनुजों ने तो साथ उबारें॥४॥ 
सावाथे :--ठाग्गाह्ल सूत्र के चौथे ठाणे से अनुकम्पा.के 


विषय में एक चोभड्ी बताई गई हे । उसमे आत्मानुकम्पक, परा- 
मुकम्पक, उसयानुकमस्पक ओर सुभयाननुकम्प्क इस तरह चार 
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पुरुष बताये गये है। उसमें स्थविरकल्पी मुनि को “उम्यानुकम्पक! 
बतलाया है अथात वह अपनी आत्मा की अनुकम्पा करता है 

गैर दूसरे जीवों की भी अनुकम्पा करता है। इस चोभज्गी के 
अनुसार स्थविरकल्पी मुनि उस आग वाले मकान का द्रवाजा 
खोल सकता है ।'जिस मकान मे साधु ठहरे हो, यदि उस मकान 
मे आग लग जाय तो स्थविरकल्पी मुनि उस मकान का दरवाजा 
खोलकर बाहर निकल जाते है यह उनकी 'स्त्रे! अनुकस्पा हुई । 
इसी तरह किसी सकान मे आग ल्ञग जाय और उसमे मनुष्य 
आदि हो तो उन पर अनुकम्पा करके अप्नि का संघट्टा न करते 
हुए मुनि उस मकान का दरवाजा खोलकर उन मनुष्यों की रक्षा 
करते हैं। यह 'परः की अनुकम्पा हुई | इस तरह सब? और पर! 
दोनों की अनुकम्पा करने के कारण 'डउभ्यानुकस्पकः कहलाते हैं 
इसलिए आग से जलते हुए मकान का दरवाजा ल्ञकर उसमें 
रहे हुए मनुष्यादि को रक्षा. करने मे मुनि को किसी त्तरह का 
प्रायश्वित्त नही आता है ॥४॥ 


पोते तो निकल भट जावे, 
दूजों मरताों री दया लाबे। 
उण ने तो निरदयी जाणो, 
ठाणायंग रो है परमाणो ॥५॥ 
भावाथे :--मसकान से आग लगने पर आप स्वयं तो निकल 
कर भाग जाय किन्तु आग मे जलकर मरते हुए दूसरे प्राणियों 
की जो रक्षा न करे उसे ठाणाह्ल सूत्र की उपरोक्त चौभड्ी फ़रे 
अनुसार निर्देयी समझना चाहिए ॥५॥ 


नोट--ठाणाह्न सूत्र की इस चौमड्ी का विस्तृत-वर्णन 'धमरुचि, अनगार की 
४... कीड़ियों पर अनुकम्पा? के अधिकार में किया गया है । 
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 अनुकम्पा रो दर्ड न आदे, 
ज्ञानीन परमारथ पावे। 
सुकम्पा रो. दण्ड बतावे, # 
अगणहँता ही रथ लगावे ॥६॥ 


सावाथ :--अलुकम्पा का सुनि को दण्ड नही आता | शाद्धः 
मे यह बात कही पर भी नही कही गई है कि अनुकम्पा करने से' 
मुनि को दण्ड प्रायश्वित्त.आता है। फिर भी अनुकम्पा के हेपी 
अनुकम्पा का दण्ड बतलाते है। वे अज्ञानी मूढ़ शाल्रो का मन-' 
गढ़न्त उल्टा अथ करते हैं ॥६॥ 
भोलां ने बहु भरमाया, 


कूड कूडा अरथ बताया | 
अनुकम्पा में पाप ने गायो, 
हलाहल कलियुग चलि आयो ॥»॥ 
भावाथ :--उन तेरहपन्थी साधुओ ने शासख्रों के सनगढ़न्त 
मूठे-कूठे अथे करके बहुतसे भोले प्राणियो को भ्रम से डाल दिया 
है। अनुकम्पा सरीखे परमध्स को भी उन्होने पाप बताया है तो 
सममना चाहिए कि उनके हृदय मे हल्लाहत् कलियुग छाया हुआ 
है। भगवान्‌ ऐसे प्राशियो को सदूबुद्धि दे यही अभ्यथना है ॥७॥। 
जैसा कि वे कहते है :-- 
अलुकम्पा कियाँ दण्ड पावे, परसारथ विरला पावे। 
' निशीथ रो बांरमो उद्देशो, जिन भाख्यों दया रो रेसो ॥ 
- अनु० ढाल २ गान) 


४] “7 [7 “कु 


३-अधिकार अपरार्थ को निरप्राधी कहने का 
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ऱ्ेई चोर अने परदारी, । 
' हत्या कीनी मनुज री भारी | 
पराधी राजा ठहरायो, हे 
, मारण योग्य जग दरसायों ॥१॥ 


न 
हटा 


धव। योग्य ते वध्या! हावे,- 
बंज्का पाया प॒ में वे। 
मुनि; ध्यस्थ भावना भावे, ... . -- ८ 
मभाव - -पायी पर लावे ॥२॥ 


मावार्थ :--तेरहपन्थियो के चोथे आचाय जीतमलजी/ने 
अमविध्वंसन में सूयग्डाँग सूत्र की गाथा की समालोचना करते 
हुए कहा है कि 'हिसक के हाथ से मारे जाते हुए प्राणी फी प्राण॒- 
क्षा के लिए 'मत मार? कहना मरते जीव पर राग लाना है। 
किसी जीव पर राग करना साधु को उचित नही है । अतः मरते 
जीव की प्राणरक्षा करने के लिए 'मत मार? ऐसा संर्धु उपदेश न 
देवे! यह उनका 'कथन' अज्ञानतापूर्य है क्योंकि वे उस गाथा 
का ठीक-ठीक अथ ही नही समम सके हैं। वह गाथा. और उसका 
' रथ इस प्रकार है 


“वज्का पाणा वज्केत्ति, इति. य॑ नीसरे.।?7५ 
;$ सूयग्ड[ग सूत्र 
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अर्थात्‌ू-+कोई चोर या पारदारिक (व्यभिचारी-लम्पट ) 
पुरुष ने किसी मनुष्य की हत्या कर दी अथवा ऐसा कोई भारी 
अपराध किया जिससे राजा ने उसे वध योग्य अपराधी ठहराया 
ओर सब लोगो मे उद्घोपपूवक यह वात जाहिर करवा दी ऐसे 
पुरुष को साधु निरपराधी न कहे किन्तु ऐसे पापी जीवों पर सुत्ति 
समभावपूवक सध्यस्थ भावना रक्खे | चार भावनाओं का वर्णन 


करते हुए वाचक मुख्य श्री उमास्वाति ने तत्त्वाथंसूत्र म कहा 


मैत्री-पसोद-कारुएय-साध्यस्थ्यानि स्वगुणाधिक- 
क्विश्यमानाविनेयेषु! 
(तत्त्वाथं० अध्य० ७ सूत्र ६) 


अर्थात--सब जीबो के साथ सेत्री भाव, अधिक गुणवानों मे 
प्रमोद, कलेश पाते हुए जीवो पर करुणा और अविनेय अथोत्‌ 
जीवो की हिंसा करने में तत्पर रहने वाले प्राणियों पर मध्यस्थता 
"रकंखे ॥१-२॥ 
व्रधवा योग्य मुनि. नहीं केवे 
दुष्ट कम पे सन नहीं देवे। 
, अनवध्य अपराधी प्राणी, 


ऐसी नि हे नहीं वाणी ॥१॥ 


भावाथ :--सूयगडाज्ल सूत्र की उपरोक्त गाथा मे भाषा- 
समिति का वशुन किया गया है कि “यह पुरुष वध्य अर्थात 
मार देने योग्य हे. ऐसा साधु न कहे ओर उसके दुष्ट 'क् की 
अआनुमोदता, फरता हुआ अपराबी को निरपराधी स्री न कहे ५ 
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प्राधी होवे जो णी, 
निर अपराधी कहे किम जाणी | 


दोषी ने निर्दोषी थापे, 
८ 6 (४ 
राजनीति धर्म उत्थापे ॥४॥ 


भावाथ :--साधु अपराधी को निरपराधी कैसे कह सकता. 
है क्योकि दोषी को निर्दोषी अर्थात्‌ अपराधी को निरपराधी स्थाः 
पित करने से राजनीति-घममं का उल्लघन होता है ॥४॥ 
दोषी ने निरदोषी बतावे, 
दोष री अनु्ेदना पावे | 
तिण हेते / भोन राखे, 
| सयगडांग खतर खे ॥५॥ 
भावाथ :--सूयगड्डाँग सूत्र की उपरोक्त गाथा से भाषासमिति 
का वर्णन करते हुए शाख्रकार फरमाते है कि दोषी को' निर्दोषी 
बताने से साधु को उसके दुष्टकम की अलनुमोदना लगती है इस- 
लिए ऐसे अवसर पर मुनि मध्यस्थभावपूबक मोन रक्खे ॥५॥ 
मन्दमती तो ऊधा बोले, 
सत्रपाठ हिये नहीं तोले | 
(कहे) मत मार, हे उण रो रागी, 
तीजे करणे हिंसा लागी! ॥६॥ 
भावाथ :--मन्द्मति वे लोग सूयगडाज् सूत्र की इस ग्राथा 
का वास्तविक अथ ही नहीं समझ सके है । मनगढ़न्त अर्थ करके 
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वे उल्टी बात कहते हैं कि 'हिसक के हाथ से मारे जाते हुए प्राणी 
की प्राणरक्षा के लिए 'मत मार! कहना, सरते जीव पर राग 
लाना है और राग करना साधु को उचित नही है। अतः मरते 
जीव की प्राणरक्षा करने के लिये मत माए! ऐसा उपदेश साधु 
न देवे । क्योंकि मत मार? ऐसा उपदेश देने से यदि वह जीव 
बच जायगा तो फिर जीवित रहकर वह खान-पान आदि जो 
क्रिया करेगा उसकी अनुमोदना का पाप साधु को लगेगा। इस 
प्रकार अनुमोदना रूप तीसरे करण मे साधु उस जीवित रहने 
वाले जीव की क्रिया से होने वाली हिसा का भागी होगा! ॥६॥ 


इम उँधा थे गावे, 

जा ने ज्ञानी न्याय बतावे | 
मत मार' मुनि नित केवें, 

तेथी 'माहण' पद ग्रथ्वु देवे ॥७॥ 


मत मार! क्यों पाप नाहीं, 
भव्य ! मझो हिरदा रे माँही | 
£ झारः में पाप जो केवे, 
सिथ्य रो पद वो लेबे॥८॥ 


भांवारे :--अज्ञानी लोग उपरोक्त ऊँधा अर्थ करते है तब 
क्षाती पुरुष उन्हे युक्तिपूवक यथार्थ अथ बतलाते है कि 'मत मार? 
ऐसा तो मुत्ति नित्य उपदेश देते है इसीलिए तीथंकर भगवान्‌ ने 
साधु को 'माहण' का पद दिया है जिसका अथ होता है--.'सा- 
: दैणो-मारो? अर्थात्‌ जो 'मा हुणो, मा हणो, मत मारो-मत 
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मारो' का उपदेश दे वह माहण! कहलाता है। चूर्णीकार ने 
माहण? शब्द का अथ इस प्रकार दिया है :-- ह 
“माहणत्ति उकस्सगभावा धम् पिया ज॑ च किंचिवि 
हणंतं पिच्छ॑ति त॑ निवारति माह, भो माहण इति चूणिः॥ 
ध्प्रथ :--देश हिंसा या सब हिंसा का त्याग करने वाला 
प्रियर्सी ओर' दूसरे को जीवहिसा करते हुए दे कर जो 'मत 


सार? कहे तथा उसे हिसा से रोके ओर मरते हुए प्राणी की रक्षा 
करने का उपदेश दे वह 'माहण” कहलाता है। 


अतः हे भव्यजीवो ! इस बात को तुम अपने हृदय मे धारण 
करो कि मत मार? कहने से पाप नहीं है। जो मत मारः कहने 
में पाप बतलाता है वह मिथ्यात्वी-अज्ञानी है ||७-८॥ 


धुथी नेरा जो णी, 

थापे हिंसक खेंचाताणी | 
ने मत रण नहीं केशो, 

ये कुगुरु तणा छे बेणो ॥६॥ 


भावाथे :--सूथ्रगडाँग सूत्र क्री उपयोक्त गाथा की टीका 
करते हुए टीकाकार श्री शीलांकाचार्य ने लि ॥हे कि :-- 


“सिह-व्याप्र-मार्जारादीन्‌ परसच॒व्यापृदनपरायणान्‌ 
रृष्ठा साधुमाध्यस्थ्यमवलूबेत”” 


अर्थातू--जीवो की हिसा करने मे तत्पर रहने वाले सिंह, 
व्याप्र, माजीर आदि प्राणियों को दे कर साधु मध्यस्थ होकर, 


रहे । 
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इस टीका में जो आदि! शब्द आया 'है उससे ऐसे पंचेन्द्रिय 
घातक महारस्मी प्राणियों का श्रहण होता है, जो समझाने से 
नहीं समभते | किन्तु साधु के सिवाय सभी जीवो का ग्रहण नही 
होता है इसलिए सिह, व्याप्र ओर पंचेन्द्रिय जीबी की घात करने 
बाले प्राणियों के विषय मे ही मोच रहना, मध्यस्थ भाव रखना 
शा्नसम्मत है। किन्तु क्लेश पाते हुए दीन-हीन जीवो के विषय 
मे नही, उन पर करुगा करना साधुओ का कत्तंव्य है। जो लोग 
इस टीका मे आये हुए आदि! शब्द से साधु के सिवाय सभी 
जीवो का प्रहण होना मान कर साधु के सिवाय सभी जीवो को 
“'हिसकः की कोटि में गिनते है ओर सभी के विषय में सध्यस्थ- 
भाव रखने का उपदेश देते है वे बिल्कुल मूर्ख है। उन्त बिचारे 
अज्ञानियों को शास्ट्षीय रहस्य का कुछ भी ज्ञान नही है । इसलिए 
जो मरते प्राणो पर दया नही करता और दया करके उनकी रक्ता 
का उपदेश नही देता वह निद्दयी मिथ्यादृष्टि है ॥६॥ 


जगजीव राखण रे काजे, 
सत शा कहल्या जिनराजे | 


प्रश्नव्याकरण सतर देखी, 
संबवर द्वारे  द्यो जिन लेखो॥१०॥ 


” भावाथ :--प्रश्नव्याकरण सूत्र के प्रथम संवरद्वार भे लिखा 
है कि :--- 


, “सब्ब-जग-जीवरक्खणदयटइयाए पावयण्ण भगवया. 
सुकहिय॑! ) 


है 
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अरथात्‌ू--जगत्‌ के सम्पूर्ण जीबो की रक्तारूप दया के लिए 
भगवान्‌ ने प्रवचन कहा है। इस मूलपाठ मे जीवरत्ता रूप धेसे 
के लिए जनागम की रचना होना बतलाया गया है। अतः जीव- 
रक्ारूप धर्म जेनधम का प्रधान अद्ग है। उस जीवरतक्ता को जो 
धर्म मानता है ओर विधिवत्‌ उसका पालन करता है बही तीर्थ- 
कर भंगवान्‌ को आज्ञा का आराधक पुरुष है। इसके विपरीत 
जो जीवरक्षा को धम नहीं मानता किन्तु इसको पाप ओर अघमे 
बतल्ाता है वह घम का द्वीही ओर तीर्थंकर भगवान-की आज्ञा 
का ततिरस्कार करने बाला है ॥१०॥ 


चार भावना नि नित भावे, 

तेथी संवरशुण बढ वे। 
मेत्री ग्रमोद करुणा जाणो, 

ध्यस्था चौथी बखा गे ॥११॥ 


भावाथ :--मेत्री, प्रमोद, करुणा और माध्यस्थ्य'ये चार 
भावनाएँ-बतलाई गई है। मुनि इन चार भावताओ को नित्य 
भाता है जिससे उसके संवरणुण (संयम) मे बृद्धि होती है ॥११॥ 


“ब्रीभाव सभी पे लावे, 

गुरणिजन से हप बढ़ावे । 
करुणा दुखिया जीवों री ले, 

यथायोग्य मिटाव॒ण चावे ॥१२॥ 


भावार्थ :--उपरोक्त चार भावनाओ को मुनि किस तरह 
( ८७ 
भावे, जिसका वर्शन किया जाता है :-- 
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संसार के समस्त प्राणियों के साथ मुनि मेन्नीभाव रक्खे, 
- शुणीजनो को देखकर चित्त से हप-प्रमोद लावे ओर दीन-हीन 
दुःखी जीवो को देखकर उत्त पर करुणा लावे ओर यथाशक्ति 
उसके दुःख को दूर करने का प्रयत्न करे ॥ १९॥ 


यह तीन सावनाओ का वर्णान हुआ । अब चौथी माध्यस्थ 
भावना का वर्णन किया जाता है :-- 
खोदा कम करे कोई जाशी, 
चोरी जारी हत्या मन आशी ।! 
हिंसक क्रर कम रो कारी 
देवे दुःख जगत ने भारी ॥११॥ 


एवा दुष्ट देखे निग्राणी, 
. मसध्यस्थ भाव लावे गुण खणी। 
सारण योग्य ऐसो नहीं बोले, 
अवज्का! वचन नहीं खोले ॥१४७॥ 
वधवा योग्य कहे किस ज्ञानी, 


दे 


समभाव है महासुखदानी | 
_ततायी अवज्का किम केंये 


लोक विरुद्ध कार्णा मे सेवे ॥१५॥ 


या सथ्यस्थ भावना जाणो, 
इगरो सूयग़डाहु -बखाणो। 
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दृष्ट जीवाँरो याँ आ रो, 
ध्रध्ययन पाँचवें ज्ञात विचारो ॥१६॥ 


भावाथ :--कोई चोर, पारदारिक पुरुष चोरी, जारी करता 
करता है, मनुष्यों की हत्या करता है इस प्रकार प्राणियों को 
भारी दुः देता है ऐसे हिंसक, ऋर कम करने वाले दुष्ट प्राणियों 
को दे कर सुनि माध्यस्थ भावना भावे। ये दुष्ट प्राणी वध्यः 
अर्थात्‌ मार देने योग्य है अथवा अवध्यः हैं ऐसे वचन 'न बोले 
क्योंकि आततायी दुष्ट पुरुष को अवध्यः कहना लोकविरुद्ध काये 
है| अतः ऐसे आततायी, दुष्ट प्राणियों को देखकर मुनि मध्यस्थ- 
भाव रक्ल्ले, समभाव रकक्‍्खे। 


इन चार -भावनाओ का वशन सूथगडाज्ञ सूत्र के पॉचेघ 
अध्ययन -मे किया गया है। इन चार भावनाओ का वर्णन करते 
हुए श्री अमितगति आचाये ने 'प्राथना प विंशति! से कहा हैं-' 


सस्चेषु मेत्रीं गुणिष्‌ु रद, 
क्षिश्ेषु -जीवेष क्रपापरत्वस्‌ | 
माध्यस्थमावं॑ विपरीतबृत्तो, 5 
सदा ममात्मा विदधातु देव ! ॥१॥ ,. 
अरथात--हे भगवन्‌ ! मेरी आत्मा संसार के समस्त प्राणियों 
पर मेत्रीभाव, गुणीजनो मे प्रमोद, दीन-हीन, ढुःखी जीवों पर 
कृपा-करुणाभाव ओर विपरीतबृुत्ति अर्थात्‌ दुष्ट जीवो पर साध्य- 
स्थभाव सदा रक्‍्खे । कक 
इस प्रकार चार भावनाओ का वर्णन किया गया है। वहाँ 
बतलाया गया है कि दुष्ट जीवो पर साध्यस्थ भाव रक्खे ॥१३-१६॥ 
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उधा अरथ करी भ्रम < पाड़े दे 
.. नाँखे मिथ्यासत रे. खाड़े। 
'कहे साधु थी अनेरा प्राणी 
जॉने हिंसक लेबो जाणी! ॥१७॥ 


अत सार! कहे उण रो रागी, . _ 
तीजे रणें हिंसा लागी। 
सत मार! जीव नहीं केणो, 


- ऐसा कुमति काढे वेणों ॥१८॥ 


भावाथ्र :--सूयरगडॉग सूत्र की उपरोक्त गाथा की टीका में 
आये हुए आदि! शब्द का ऊँधा अथ करके भोले जीवो को 
अ्रम मे डालकर मिंथ्यात्व के गड्ढे से गिराते हैं। वे कहते है कि 
सांघु के सिवाय सभी जीव हिसक उन्हे यदि कोई माररहा हो 
तो 'सत मार? ऐसा नहीं कहना चाहिए क्योकि 'मत मार? कहने 
से उस प्राणी पर राग आता है। मत सार”! कहने.वाला तीसरे 
करण मे दिसा का भागी होता है अर्थात्‌ सत साएः कहने से 


यदि वह जीव बच गया तो फिर जीवित रहकर वह जो सांसा 
रिक क्रिया करेगा उसकी अनुमोद्ना उस 'सत मार? कहने वाले 


पुरुष को लगेगी | वे मूढ़ अज्ञानी इस प्रकार कहते है ॥|१७-१८॥ 
- हिवे सत्र प्रमाण पिछाणो, 
" भी जीव दुष्ट जाणो। 
चुद्र णीरो चाल्योलेपो 
। - शणायकद्ध सत्र में देखों॥१६॥ 


| 
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भावाथ :--साघु के सिवाय सभी जीवों को हिंसक एवं दुष्ट 
नही समझना चाहिए । ठाणाजह्व सूत्र के छठे ठाणे के सूत्र नंबर 
५९३ में चुद” प्राशियो का कथन किया गया है। वह इस 
प्रकार है 


तुद्रिक अधम गआ्राणी, 
पटमेद द्याज्योरा णी। 
सन्नी तियं पंचेन्द्री, 
टतेउ वाउ वली विकलेन्द्री ॥२०॥ 


दूसरी वाचना रे माँही, 
सिंह बाघ बरगड़ा दुखदाई। 
दीवडा रोद्द तिरत्॒लहिये, 
पट र णीइम कहिये॥२१॥ 

भावाथ :-ह्ुद्र अर्थात्‌ 'अधम प्राणियो के छः भेद कहे गये 
हैं। यथा--(१) असंज्ञी तिंयद्व पचेन्द्रिय, (२) तेड काय, (३) 
वायुकाय, (४) द्वीन्द्रिय, (५) त्रीन्द्रिय और (६) च रिन्द्रिय । 

ठाणाज्ञ सूत्र की किन्‍हीं-किन्ही प्रतियो मे इन छः के स्थान में 
दूसरे छः ऋषर प्राणी बतलाये गये हैं। यथा--(१) सिंह, (२) 


व्याप्र, (३) बरगड़ा (सेड़िया), (४) दीवड़ा (हीपी-गंडा), (५) 
रीछ ओर (६) तिरक्ष | इस प्रकार छः क्रूर प्राणी गिनाये गये हे। 


सब जीव क्रूर मत जाणो, 
णायजड्ञ खतर परमाती। 
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प्ञाधु थी अनेरा जो प्राणी, 
तेने चुद्र कहे ते अनाणी ॥२२॥ 
भावार्थ :-ठाणाज्ञ सूत्र से उपरोक्त छः प्राणी ही ऋर बत- 
ज्ञाये गये है। इसलिए सब प्राशियो को ऋर नहीं समझना 
चाहिए | जो ज्ञोग साधु के सिवाय दूसरे सभी ग्राणियो को कुद्र 
एवं ऋर कहते है वे अज्ञानी है ॥रण। 
तिम दुष्ट सब मत जाणो, 
कोई कर्मी ने पिछाणों | 
जिम उत्तराध्ययन रे साँही, 
भद्र प्राणी कह्या जिनराई ॥२३॥ 


जम्बु आदिक कुत्सित कहिये, 

हिरणादिक भद्रक लहिये। 
निरअपराधी भद्रक भाखे, 

सत्र अरथ टीका री खे ॥२४॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार सब प्राणी ऋर नही कहे जा सकते 
हैं उसी प्रकार सब प्राणी दुष्ट भी नही कहे जा सकते। किन्तु 
कोई कुकर्मी ही दुष्ट कहा जाता हैं। उत्तराध्ययन सूत्र के बाईसवे 
अध्ययन सें भगवान्‌ अरिष्टनेमि का वर्णन है। जब भगवान की 
बारात तोरण के नजदीक पहुँची तब वहाँ बाड़ो और पिंजरे भे 
बन्द पशु-पक्षियो को देखकर भगवान्‌ ने सारथि से कहा है कि--- 


४एए भद्दा उ पाणिणो! 
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अर्थात्‌-थे भद्र पाणी ॥ 
यहाँ सूत्र के मूलपाठ से उत्त प्राणियों के लिए ' भद्र शब्द का 
प्रयोग किया गया है। हिरण आदि ग्राणी जो दूसरों को नहीं 


सताते वे 'भद्ररः कहे जाते है। इस गाथा की टीका में भी इनको 
भद्र! कहा है और श्ृगाल्ादि कुत्सित कहे जाते है। 


जो हे साधु थी नन्‍य क्रर प्राणी 
तो भद्रिक अथ री होवे हाणी | 
तिम हिंसक सब नहीं ग्राणी 
अति दुष्ट हिंसक लेबो जाणी ॥२५॥ 


भाषाथ :--जो लोग साधु के सिवाय दूसरे संभी प्राणियों 
को ऋर कहते हैं उनसे पूछना चाहिए कि फिर भद्र! प्राणी कौन 
कहे जाएंगे ? यदि साधु के सिवाय सभी प्राणियों को ऋर कहा 
जायगा तो फिर 'भद्र! शब्द के वाच्य कोई प्राणी ही नही रहेगे। 
इसी प्रकार साधु के सिवाय दूसरे सभी प्राणियों को हिंसक! भी 
नही समझना चाहिए किन्तु अति दुष्ट सिह, व्याप्रादि प्राणी ही 
हिंसक कहे जाते है ॥२४॥ > 


ध्या ने ध्या बे, ., 

| निरदोषी ब्ॉाँ- दोष घे। 
या ध्यस्थ भा ना भाई; है; 
दरशुण री उपेक्षा बताई।रश्क्। 


भावाथ :--वध्य? प्राणी को दे कर साथु उसे व्यः न॑ 
कहे ओर उसे निर्दोषी-निरपराधी भी,न कहे क्योकि दोषी को 


। 
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निर्दोषी कहने से उसके दोप की अनुमोदना होती है। अतः पेसे 
हिंसक, दुष्ट एवं वध्य प्राणियों के विषय मे साधु मौन रख कर 
सध्यस्थ सावना रक्खे। इस प्रकार दुष्ट, दुगुणी के प्रति साधु के 
लिए उपेक्षाभाव बतलाया गया है ॥२६॥ 


करुणा शी बात यहाँ नाई, 
इयगडाँग टीका रे भाई। 
इस रो, ऊधो अरथ केई वाणे, 
मत मार! में पाप बखाणे ॥२७॥ 


नाम सयगड्डाँग रो लेंबे, 

खोटी जुगत्याँ मन सूँ देवे | 
तिण हेत कियो विस्तारो, 

शुद्ध श्रद्धा थी है. निस्तारों ॥२८॥ 


भावाथ :--वज्का पाणा न वज्केति इति वाय॑ं न सीसरे! 
इस गाथा की टीका मे यह साफ बतलाया गया है कि इस गाथा 
से करुणा की बात नही है किन मुनि के लिए भाषासमिति का 
बरणुंन किया गया है। इस गाथा का वास्तविक अथे न समझ 
कर कितनेक अज्ञानी इसका ऊँधा अथ करते हुए कहते है कि, 
'मत मार! ऐसा कहने पर साधु को पाप लगता है। इसमे वे मूढ़ 
सूथगड्डॉग सूत्र की उपरोक्त गाथा का प्रमाण देते है ओर अपनी 
सनगढन्त कुयुक्तियाँ देते है। इसलिए इस गाथा का बिस्तार- 
पूषेक अथ करके बास्तविक खुलासा किया गया है। इसलिए 
बुद्धिमान्‌ विवेकी पुरुषो को चाहिए कि खोटी श्रद्धा को छोड़ कर 
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शुद्ध श्रद्धा ग्रहण कर। शुद्ध श्रद्धा से ही आत्मा का कल्याण 
है ॥२७-२८॥ ५ 


४-अधिकार जीना मरना चाहने कां 
साय 3 ह 





संक्षि था; 
तेरहपन्थियों के आचाये जीतमलजी ने मविध्व॑सन प्र 
११८ मे लिखा है कि 'साधु अपना जीता और मरना न चाहे। 
जब साधु स्वयं का जीना भी न चाहे तो दूसरे प्राणियों का जीना 
क्यों चाहेगा ?? इस प्रकार लिख कर हिंसक के हाथ से मारे जाते 
हुए प्राणी की प्राणरक्षा करने का निषेध करते है और प्राणरक्षा 
करने मे एकान्त पाप बतलाते हैं। किंन्तु यह जीतमलजी का 
अज्ञान है | उनसे पूछना चाहिए कि यदि साधु पनी प्राणरक्षा 
नहीं चाहता तो फिर वह आहार क्यो करता है ? उत्तराध्ययन्त 
सूत्र के छुब्बीसवे अध्ययन मे अपनी, प्राशरक्षा के लिए साधु को 
आहार करने का विधान किया गया है। बह गाथा यह है :-- 


वेयण वेयावच्चे, इरियड्ाए य॑ संजमद्ठाए | 
तह पाणवत्तियाए, छटूं. पुणंधम्मचिताए ॥३२॥ 


अर्थात--(१) भूख प्यास से उत्पन्न ई बेदना की निवृत्ति के 
लिए, (२) गुरु की वेयावच्च-सेवा करने के लिए, (३) इया- 
सुभिति का पालन करने के लिए, (४) संयम की रक्षा के लिए, 
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(४) अपने ग्राणों की रक्षा के लिये ओश (६) शाझ् का पठन- 
पाठन आदि धर्म के चिन्तन के लिए साधु को आहार-पानी का 
अन्येषण करना चाहिए ॥रश॥ 


इस गाथा से तथा इसकी टीका से बतलाया गया, है कि 
अपने जीवन की रक्षा के लिए साधु को आहार-पानी का अन्वे- 
पणु करना चाहिए क्योकि शास्त्रीय विधि से विपरीत अपने 
प्राणों को छोड़ना हिसा एवं आत्महत्या है। जब साधु अपने 
प्राणों की रक्ता करता है तब वह दूसरे प्राणी की -प्राणरक्षा का 
उपदेश देवे तो इसमे पाप केसे हो-सकता है. ? यह बुद्धिमानो को 
स्वयं विचार लेना चाहिए। | 


जीवणो आर्पणों मन में आणशी, _. 
| भोजन-पान करे शुद्ध ज्ञानी | 
उत्तराध्ययन , छब्बीस रे माँई न 
 छे कारण में. बांत था आई ॥१॥ 


जो बिन वसर अन्न त्यागे 
तो आत्महत्या नि ने लागे। 
जीवन हेते आहार रो करणो, 
' 'खूतर में कीनो थो निरणो ॥५॥ 


भावाथ :--उत्तराध्ययन् अध्ययन छुब्बीस की ऊपर बताई 

३ 'वत्तीसवी माथा में साधु को आहार करने के छः कारण 
बतलाये. गये “है उनसे पॉचवों कारण यह है. कि 'साधु अपनी 
प्राणरक्ता के लिए शुद्ध आहार-पानी की गवेषणा करे, क्योकि 
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यदि साधु बिना अवसर आहार-पानीं छोड़ दे तो उसे आत्म- 
हत्या का दोष लगता है। इस प्रकार अपनी प्राणरक्षा के लिए 
साधु को आहार-पानी करने का विधान शा में किया गया 
है ॥१-२॥ 


अवसर जा मरण रे काजे, मर 
. तजे हहार घ शुद्ध साजे। 

यों जीवणो मरणो चाघे हर । 
पाप -न गे सर बतावे ॥३॥ 


भावाथ :--अवसर देखकर मारणान्तिक संले नापूष 
संथारा करके घमं की शुद्ध आराघना के लिए साधु आहार- 
पानी छोड़ दे | इस प्रकार शासत्रीय-विधि अनुसार साधु अपत्ता 
जीवन-मरण चाहता है। इसमे उसे किसी तरह का पॉप नहीं 
लगता प्रव्युत धर्म की शुद्ध आराधना होती है ॥१॥ 


नजर 


॥ 


राजमती रहनेमी ने भाखे,. '', 
धिकार जीवन राखे। ' 
मरणो ने श्रेयकारी । 
घर लाभ हुवे तु “» री॥शथा 
. भावाथ :--कार्मभोगो की प्राथना करने वाले रथनेमि को 
सती राजमती जोशपूबक कहती है कि :-- कु तय 
धिरत्थु तेडउजसो एमी, जो त॑ जीवियकारणा | 


_ इच्छेसि वबेउं, सेयं ते मर  'भवे॥ 
(उत्तरा० अध्य० २९ गाथा ४२) 
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है है [कप 9० पक हिल के] जे 
अर्थाव--हे अपयश के कामिन्‌ रथनेमि ! तुझे घिक्कार है जो 
तू असंयमपूर्ण जीवन की इच्छा करता है, इस 
मर जाना श्रेष्ठ है। 


४४ 
40 
१७ । 4 
+न/ 
ठ्ठा? 
ब्य 


इस गाथा मे जीना चाहने की बात कही गई है ॥४॥ 


अज्ञानी नुकम्पा थी भागा, 

उधा रथ करण यूँ लागा। 
आपणो जीवणो साधु बंछे, 

तो # पापकर्म रो होबे संचे! ॥५॥ 


_ भावार्थ :--कितनेक अज्ञानियों को अनुकस्पा से होष है 
इसलिए वे शास्त्र के पाठो का उटपटाड़् अथ करके अनुकम्पा को 
उठाने की निन्दित चेष्टा करते है। सलेखता के पॉच अतिचार 
बताये गये है उनमे तीसरा अतिचार है :--'जीवियासंसपओगे! 
ओर चौथा अतिचार है--'मरणासंसपओगे' । इन दोनो अति- 
चारो का वास्तविक अथे न समझकर उन लोगो ने -इनका उट- 
पटॉग एवं ऊँधा अथथ किया है कि--- साधु अपना जीवन चाहे 


तो>उसे पाप लगता है? ॥५॥ 
करुणा थी पर जीव बचावे, 
तिण ने पाप संताप लगावे । 
जैसा कि वे कहते है :-- 
आपसणो बंछे तो ही पापों, परनों कुश घाले संतापो । 
मरणो जीवणो वंछे अज्ञाती, समभाष राखे ते सुज्ञानी ॥ 
(अनु ० ढाल २ गाथा ४१) 
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इण में संथारा री देवे, 
ऊधा रथ. सूँ दरगति लेवे ॥६॥ 


भावाथ :--उन अज्ञानियो का कहना है कि साधु अपना 
जीना भी न चाहे ओर दूसरे प्राशियो की रक्षा भी न करे | यदि 
कोई अनुकम्पा करके हिसक के हाथ से मारे जाते हुए प्राणी की 
रक्षा करता है तो उसे एकान्त पाप लगता है। इसके लिए वे 
लोग संथारा के अतिचारो मे आये हुए 'जीवियासंसपओगे! 
नामक अतिचार का प्रमाण देते है । इस प्रकार शा ओर के पाठ, 
ऊँधा अथ करने वाले नरक निगोदादि दुर्गतियों मे जाते. 

॥६॥ 


'जीवियासंसपओगे' ओर 'मरणासंसपओगे! का वास्तविं : 
अथ इस प्रकार है :--- 


पूजा ाघा संथारा में देखी, . ' 
जीवणो चाबे कोई विशे ॥| . .. 
तिचार संथारा रो भारूयो, 
पिण नहीं अनु पा रो दाख्यों ॥»॥ 


हि । पूजा नहीं पावे, 

था शरीर में आवे। 
तब. मरण (शंसा लावे, ' 

संथारा में दोष यों आधे ॥८॥ 
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भावाथ :--मैंसे किसी मुनि ने अपना अवसर जानकर 
संथारा कर लिया । तब ज्लोंगो मे उसकी कीर्ति बहुत फैली और 
उसकी महिसा पूजा होने लगी । उस समय यदि वह मुनि अपनी 
महिसा झ्ाघा को देखकर यह चाहे कि मे अधिक समय तक 
जीवित रहेूँ तो अच्छा है तो उस मुनि को 'जीवियासंसपञ्ोंगे-- 
जीविताशंसा प्रयोगः नामक अतिचार लगता है | इसी तरह 
किसी सुति ने संधारा किया । उसकी सहिसा झ्ूाथा तो नहीं 
फैली किन्तु शरीर से बेदना अधिक बढ़ गई उससे घबराकर वह 
मुनि यह इच्छा करे कि अब शीघ्र मरण हो जाय तो अच्छा है । 
तो उस मुनि को जीवियासंसपओंगे--जीवित्ताशंसप्रयोग! 
तामक अतिचार लगता है । 


यहों पर सथारें के अतिचारों का वर्णन किया गया है। 
अनुकम्पा का यहाँ छुछ भी अविकार नहीं है ॥७-८ा॥ 


जीवन मरण तो नाम तो लेबे, 

६ ससंसापओग” नहीं केवे। 
नुकम्पा उठावा रा एमी, 

झूठा. अथ रे दुःखगामी ॥६॥ 


भावाथ :--अलुकम्पा के हेषी अतएव दुर्गति के अधिकारी 
थे अज्ञानी ज्ञोग अनुकम्पा को उठाने के लिये शाज्यो के पाठ का 
ऊँधा अथ करते है। वे सिफे जीवन ओर मरण का नाम लेते हैं 
किन्तु उनके साथ में लगे हुए आसंसापओ्ओग! शव्द्‌ का प्रयोग 
नहीं करते अर्थात्‌ संथारे के अतिचारो मे केवल जीवन और 
भराए? ग्रेही शब्द नहीं है किन्तु वहाँपूरा शब्द यह है-- 
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जीवियासंपओगे-जीविताशंसप्रयोग? ,ओर' 'मरणासंसपओगे-- 
मरणाशंसप्रयोग | 


संथारे के इन अतिचारो के-साथ में आशंसाप्रयोग”ः शब्द 
लगा हुआ है जिसका अथ अभिधानराजेन्द्रकोष मे इस प्रकार 
किया गया है :-- 


अग्रा प्रापणमाशंसा! 


अथोतू--नही ग्राप्त हुईं चीज को प्राप्त करने की इच्छा 
आशंसा कहलाती है। इस प्रकार जो जीवन प्राप्त नही है उस 
पाने की इच्छां करना अथात्‌ महिमा-श्ाघा को देखकर चिर- 
काल तक जीने की इच्छा करना जीविताशंसप्रयोग” कहत्ाता 
है। यही साधु के लिए वर्जित किया गंया है किन्तु प्राप्त जीवन 
की इच्छा वजित नही की है। अतः साधु अपने ओर दूसरे का 
जल नही चाहता--यह्‌ कहना अज्ञान तथा एकान्त सिथ्या 

॥६॥ 


५-अधिकार शीत-तापादि न चाहने सम्बन्ध 
(<2-----६52 ह 


वायु वर्षा शीत ने तापो,.... .. 
राजविग्रहट रो हीं संतापो | 
सुभिनत्ष उपद्रव नाशो '" 
. । .बोलों - रो यो समात्रो ॥१॥ 


जो 
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दुःख-सुखदायी ये जाणी, 

हो, मत हो कहणी नहीं वाणी | 
निज सुख दृःख सम नि जाणे, 

तेथी एवो वचन झुख नाणे ॥२॥ 


भावार्थ :--दशबैकालिक अध्ययन ७ गाथा ४१ मे साधु को 
अपनी पीड़ा की निवृत्ति के लिए सात बातो की प्राथना करना 
बर्जित किया गया है क्योंकि आत्तेध्यान करना साधु को उचित 
नहीं है ओर यह आत्तध्यान है | परन्तु असंयति जीव की प्राश- 
रक्षा होने के भय से सात बातो का निपेध यहाँ नहीं किया गया 
है। दशबैकालिक सूत्र की वह गाथा यह है :-- 
वाओ वुद्धिं च सीउण्ह, खेमे घाय॑ सिर ति वा । 
कया शु हु एयाणि, मा वा होठ त्ति नो वए ॥४१॥' 
अर्थात--वायु, वर्षा, शीत, उष्ण, राजरोग दूर होना, सुभिक्ष 
होना, उपसगरहित होना | गर्मी आदि से घबराया हुआ साधु 
इस प्रकार न कहे कि ये बाते कब होगी, अथवा थे नहो। इस 
प्रकार इन सात बातो की प्राथना साधु को न करनी चाहिए। 
यद्यपि साधु के कहने से वायु आदि चलती नहीं है. तथापि साधु 


को आत्तिध्यान करना उचित नहीं है। साधु अपने सुख और 
दुः दोनों को समान समझता है ॥१-२॥ 


अज्ञानी तो उल्दा बोले, 

गेलाँ ने नाखे रू भोले। 
उपद्रव॒मिटण हेई चाबे, 

तिण माँही थे पाप बताबे ॥३॥ 
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भावाथ :--दशवेकालिक सूत्र की उपरोक्त गाथा का वास्त- 
विक अर्थ न समभकर कितनेक अज्ञानी इसका उल्टा अथ करके 
भोले प्राणियों को श्रम मे डालते है। वे कहते हैं कि यदि कोई 
मुनि जीवो का उपद्रव मिटाना चाहे तो उसे पाप लगता है ॥१॥ 


संव्रद्वारे जिनजी भार्यो, 
| खेमंकर मुनिगुण दाख्यो | 
उपद्रव मेटे ते खेमडूर, 

ते जीवों रो जागे हि हर ॥७॥ 


भावाथ :--प्रश्वव्याकरण सूत्र के प्रथम संवरद्वार में मुनि 
को 'क्षिमझ्ुरः कहा है | क्षेमड्डुर शब्द का अथ यह है--जो जीबों 
के उपद्रव को मिटाकर उनका हित करे। अतः साधु प्राणियों के 
उपद्रव को मिटाकर उनका हित करते है। इसमे पाप बताना 
अज्ञानियों का कार्य है ॥४॥ 


श्री वीर रा शुण इ भाखे, . 
दरकुवर गो जला ने दाखे। 
त्रस थावर खेम करंता, 
शानि - रणशील भगवन्ता ॥५॥ 


भावाथ :--भ्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी के गुणों का 
वर्णन करते हुए आद्रेकुमार मुनि गोशाला से कहते है :-- 
४” लोग थाषराण॑, मंकरे णे माहणे ! 
सूचक श्रू,० 3 अृध्य० ६ ६४) 
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अथीत--अ्रसण भगवान महाबीर स्वामी त्रस और स्थावर 
सम्पूर्ण प्राशियो के क्षेम अथात्‌ शान्ति एवं रक्षा के लिए उपदेश 
ढेते बह हक (5 .ु री कि हि के 
ते थे । क्षेमकुर शब्द का अथ करते हुए टीकाकार ने लिखा हैँ. 
कि :-- 


“/ज्ञेम॑ शान्ति: रक्षा तत्कस्णशीलः क्षेमंकरः”! 


अर्थातू-भगवान्‌ सब प्राशियो का क्षेम, शान्ति यानि रक्षा 
करते थे । 

यदि कोई कहे कि हिसा के पाप से वचा देता ही जीव की 
रक्षा यानि क्षेम है, मरने से बचाना नहीं, तों उसे कहना चाहिए 
कि इंस गाथा मे भगवान्‌ को स्थावर जीबो का भी क्षेम करने 
वाला फहा है | यदि वे मरते प्राणी की प्राणरक्षा के लिए उप- 
देश नही देते थे तो स्थावर जीवों का क्षेम करने वाले थे क्यो कहे 
गये है? क्योकि स्थावर जीवो से उपदेश ग्रहण करने की योग्यता 
नहीं होती, इसलिए हिसा के पाप से बचाने के ल्िण उनको उप- 
देश देना नही घट सकता, किन्तु उनकी प्राणरक्षा के लिए उप- 
देश देना ही घटता है। अत: भगवान्‌ मरते प्राणी की क्षेम यानि 
प्राशरक्षा के लिए उपदेश देते थे । यह इस गाथा का अथे है। 


यदि दशवैकालिक सूत्र की उक्त-गाथानुसार साधु को क्षेस 
यानि शान्ति (रक्षा) .करनां बुरा होता तो स्वयं भगवान्‌ त्र॒स 
ओर स्थावर जीवो का क्षेम यानि शान्ति, रक्षा करने के लिए 
उपदेश क्यों देते ? इसलिए दशवैकालिक सूत्र की उक्त गाथा का 
टीकानुसार यही अथ है कि--अपनी पीड़ा की तिबृत्ति के लिए 
साधु को इन सात बातो की प्राथना नहीं करती, चाहिए परन्तु 
प्राशियों की रक्षा को पाप जानकर -डसकी निवृत्ति' के लिए “इन 
सात बातो का निषेध नही किया है ॥श। 
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पर पद्रव मेट - चावे, | 
तिश में तो पाप थावे। 
वित पादि उपद्रव हीई, 
नि पेआयो नि लियो जोई ॥६॥ 
होगी, होवो मुनि नहीं केवे, 
“पर्ध्या जा मो खे। 
र्तंध्यान रो जो भेदो, " 
रोग [याँ होह करे खेदो ॥७॥ 
भावाथे :--दूसरे प्राणियो के उपद्रव मिटाने की सुनि 
करता हैं तो इसमें कोई पाप नहीं लगता | किन्तु शीत, तांप 
दि से घबराकर मुनि अपनी पीड़ा की निवृत्ति के लिये इन 
सात बातों की प्राथना न करे क्योंकि ऐसा करने से चित्त में 


आत्तेधष्यांच होता है। रोग आने पर उसकी निवृत्ति के लिए 
चिन्ता करना आत्तंध्यान का तीसरा भेद है ।६-७॥ 


रोग रो विश्रोग जो चावे 
र ध्या ग्रश्गुजी बतावे। 
ओर मुनियों रो रोग मिटावे, 
ते तो आऑऔर : नहीं कहावे ॥दि॥ ' 
भावाथ :--भगवान्‌ ने फरसाया है कि अपने शरीर से 
उत्प हुए रोग को मिटाने के लिए .चिन्तित रहना आत्तध्यात 


है किन दूसरे मुनिगश्रों के,रोग को मिटीना आत्तेध्यात़् नही कह- 
लाता है ॥८॥ 


न्‍+ ०» >इजट्, 
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तिम पर उपद्रव रो जाणो, . - 

पाप केबे ते कुमति पीछाणों । 
ज्यों व॑न्दना घुनि नहीं चावे, 

चाबे तो दृषण पावे ॥६॥ 


यों आपणा आसरी ज्णो, 

सूयगडाड़. सत्र पिछाणो। 
कोई वन्दना नि ने देवे, 

दोष तिश में खतन्न हीं केवे ॥१०॥ 


भावाथ :--इसी प्रकार दूसरे प्राणियों के उपद्रव को मिटाने 

में कोई दोष नहीं है। इसमे पाप बताना अज्ञानियों का काय है। 
जिस प्रकार मुनि अपने लिए 'बन्दना? नही चाहते- ओर चाहने 
र उन्हे दोष लगता है किन्तु कोई झुनि को बन्दना? करे-तो* 
इससे कोई दोष नहीं है | इसी तरह यहाँ सी समझना चाहिए कि 
शीत, तापादि का परीपह अपने ऊपर आने पर उसकी निवृत्ति 
के लिए चिन्तित रहकर आत्तध्यान करना मुनि के लिए दोष हे 
कप दूसरे प्राणियों के उपद्रब को सिटाने मे कोई दोष नहीं 

॥६-१०॥ 


: खेम निरउपद्रव ति. जाणो, 
पर रो बंछया न दोष शे ठाणो | 
खेम र॒ नि गुण कहिये 
ते बंछया दोष किम लहिये॥११॥ 
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भावाथ :--अपनी पीड़ा की निवत्ति के ज्िण मुनि आत्तध्यान 
न करे किन्तु दूसरे प्राणियों का क्षेम अथांत्‌ रक्षा करने मे' मुनि 
को कोई दोष नही लगता है क्योकि '्षेमकछूर! यह तो मुनि का 
गुण है फिर दूसरे प्राशियो का क्षेम अर्थात्‌ शान्ति, रक्षा करने 
मे मुनि को दोष केसे लग सकता है ? 


सूयगड्डाँग सूत्र के दूसरे श्रतस्कन्ध के छठे अध्ययन की चौथी 
गाथा मे भगवान्‌ महावीर स्वासी के लिए / क्षेमछूर! विशेषण 
दिया है। यथा :-- 


'समिच्च लोग त थावराण, खेमंकरे णे माहणे * 
क्षेमक्वर शब्द क्रा अथ्थ करते हुए टीकाकार ने लिखा है कि ;-- 
“क्ञेम॑ शान्तिःरक्षा तेत्करण त : केमड्ूरः/!! 


अरथात--भगवान्‌ महावीर स्वामी त्रस और स्थावर स 
प्ररणियों का क्षेम अथात्‌ शान्ति, रक्षा करते थे । 


इसलिए दशवैकालिक सूत्र की उक्त गाथा में गर्मी आदि से 
पीड़ित होकर साधु को अपनी पीड़ा की निवृत्ति के लिए वायु, 
वृष्टि आदि सात बातो की प्राथना करने,का निषेध किया गया 
है किन्तु प्राणियों की रक्षा को पाप जानकर उसकी निवृत्ति- के 
लिए इन सात बातों की प्रार्थना का निषेध नही किया गया है। 


इसलिए इस गाथा का नाम लेकर जीव॑रक्षा में पाप' सिंड्ध करना 
अज्ञानियों का काम है ॥९१॥ 
+ , ४ 
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६-अधिकार नोका का पानी बताने का 
(९€,.७22 


साधु बेठा नाव में आई, 
नावड़िये नाव चलाई 
नाव फूटी माँय आवबे पाणी 
उपरा उपरी जल से भराणी ॥१॥ 


आता पाणी बतावा रो नेमो, 

तेथी मुनि बतावे केसो | 
अवसर डबण केरो आधे, 

जतना से निकल शुनि.जाबे ॥२॥ 


विधि से उतरथा नदी घाट, 

आहारिय रियेजा! पाठ | 
जतना सूँ निकलने जाणो, 
ड्ब जाणे रो नहिं ब शो॥शा , 


5 


भावाथे :--शाह्ष से कथन किया गया हे कि यदि कभी 
मुनि को नदी पार करनी पड़े तो सुनि नोका मे बेठ सकता है। 
जिस नोका से मुनि बेठा है संयोगवश उस नौका मे कोई छेद हो 
जाय और उस छेद मे से नौका मे पानी आने लगे तो उस, आते 
हुए पानी को मुनि बतावे नहीं क्योकि नौका मे आते हुए पानी 
को बताना मुनि का कल्प नही है। यदि नोका ड्ूब जाने का 
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अबसर आ जाय तो आहारियं रियेज्ञा? अथोत्‌ उस'नाव से 
निकल्चकर शा वीय-विधि अनुसार यतनापूवंक तर कर नदी पार 
कर जाय | ऐसा आचाराक्ञ सूत्र मे विधान किया गया है किन्तु 
जल में डूब जाने का विधान नहीं है ॥१-१॥ 


एवा रख अथ ने छोड़ी 
खोटी ढालाँ मूँ ॥ सूँजो )ी। 
(कहें) “मनुज बचाया पापों 
तेथी (झुनि) जल न बतावे ॥पो ॥४॥ 


जो जी बचाया में धर्मों, 
तो. नुज बचियाँ हुये भ कर्मो। 
जल बताई नाँय बचावे, 
(तैथी मनुज़) बचायाँ पाप.बहु थावे!” ॥५॥ 


भावार्थ :--आचाराज्ञ सूत्र के पाठ का -सीधा और) सरल 
अथ जो ऊपर, बताया गया है उसको छोड़कर तेरहपन्थियो के 
आचाय भीषणजी और जीतमलजी ने अपनी इच्छानुसार ढालें 
ग्रेड़कर मनगढ़न्त उटपटाँग अथ किया है। उनका कहना. है कि 
मनुष्यो की रक्षा करना पाप है इसीलिए नाव मे आते हुए पानी 
को नि नही बताते | यदि मनुष्यों की रक्षा करने मे धर्म होता 
हो तो मुनि नाव मे आते हुए पानी को क्यो नहीं बताते ? इसलिए 
मनुष्यों की रक्षा करना सहान्‌ पाप है? ॥४-५॥ 


एवी खोटी रे ऐोई थापो, 
- जाँरे उदय हुवा महा पापों | 
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जो जल ने मुनि नाय बतावे, 
(तेथी) मनुज बचायाँ पाप में गावे ॥६॥ 
भावार्थ :-- नाव मे आते हए पानी की मान नहा तबत्ात 
इसलिए सनुष्यों की एवं जीवा की रक्षा करन म पाप होता ह 
इस प्रकार जो खोटी स्थापना करता हैं. उस अज्ञानी के महान 
पापकर्मा का उदय हुआ है ऐसा ससमकता चाहिए ॥६॥ 
शनि निज रो तो जीवणो चादबे, 
आहार पाणी भुनि नित खाधे | 
निज नी अनुकम्पा करणी, 
या तो तुम पिण झुख थी वरणी ॥७॥ 


तो निज अनुकम्पा लाई, 
क्यों पाणी बतावे नाँहो । 
(कहे) अनुकंम्पा तो निज री करणी, 
पाणी बतावा री (सतर में) नाही वरणी ॥८॥ 
कल्प पाणी बतावा रो नाँही, 
(पिण निज) अलुकम्पा में दोष न काँई । 
तो इस हिज समझो रे भाई, 
प्र री अज्ञुकम्पा धम रे माँरे ॥६॥ 


मनुजों ने बचाया में धर्मो, 
'यो ठाणायद्भ रो मर्सो 
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निज ( जुकम्पा) जे पाणी बतावे, 
(तिम) पर जे पिण नॉही दिखावे ॥१०॥ 


” भावाथ :--उन लोगो से पूछना चाहिए -कि आप,लोग 
दूसरे प्राणी की रक्षा करना पाप सानते हैं अपनी रक्ता करने भे 
ताों पाप नहीं मानते। अपनी रक्षा करना तो आप साधु का 
कत्तव्य मानते हैं इसीलिए साधु सदा आहार-पानी की गवेष॑णा 
करता है ऐसी दशा मे दूसरे मनुष्यों की रक्ता के लिए न सही 
अपनी रक्षा के लिए साधु नाव मे आता हुआ पानी ३ नहीं 
बतला देता क्योकि नाव मे पांनी आने पर दूसरे लोगो के 
समान साधु स्वयं भी तो डूब सकता है फिर वह अपनी रक्षा के 
लिए पानी क्यो नहीं बताता ? यदि कहो कि अपनी रक्षा करना 
साधु का कत्तंव्य तो है परन्तु पानी बतलाने की तीथंकर भगवान्‌ 
की आज्ञा नहीं है, पानी बताना साधु का कल्प नही है इसलिए 
साधु नाव से आता हुआ पान्ती नही बतल्ाता तो उसी तरह यह 
भी समझो कि दूसरे जीव की रक्षा करना साधु का कत्तव्य है 
परन्तु पानी बतलाना उसका कल्प नही है इसलिए साधु नाव में 
आता हुआ पानी नहीं बतलाता | ठाणाँग सूत्र की अनुकम्पा की 
चौभड्डी में स्थविरकल्पी साधु को उम्यानुकम्पक बतलाया है । 
जिस-तरह वह अपनी रक्षा अपना कत्तेव्य समझता है उसी 
तरह दूसरो. की रक्षा करना भी वह अपना कत्तेव्य सममता' है 
किन पान्ती बताने का उसका कल्प नही है. इसलिए वह पानी 
नहीं बताता ॥७-१०॥ 


पाणी रो प ५ हीं, 
नुजरज्ञा धर्म रे हहीं। 
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जीव बचिया न त्रत में भड़ो, 
तिण रो साक्षी आचारज्ो ॥११॥ 


भावार्थ :---जिस तरह अपनी रक्षा करना धर्स है उसी 
दूसरे मनुष्यों को रक्षा करना भी धम है| दूसरे जीवों की रक्ता 
करने से साधु के ब्त भन्ञ नहीं होत--यह आचारात् सूत्र म॑ 
स्पष्ट बतत्ञाया गया है। किन्तु पानी बताने का उसका कल्प नहीं 
है इसलिए नाव मे आता हुआ पानी वे नहीं बताते ॥११॥ 


'अनुकम्पा किए री न करणी,# 

ऐसी आचारंगे ने वरणी। 
शक) होथे तो छतर देखो, 

नाव रो बतायो जठे लेखों ॥१२॥ 


सावाथ :--सीपणजी ने अपनी अलुकम्पा की ढात्ञ से यह 
लिखा है कि आप डूबे अनेरा प्राणी, अनुकम्पा किणरी न॑ 
आशणी! अर्थात्‌ नाव मे बेठा हुआ साधु आप भी डूबे और 
दूसरे प्राणी भी डूब जाएं परन्तु साधु क्रिसी पर अनुकम्पा न 
करे। यह उत्तका वथन अयुक्त है । ऐसा मानने से भीपणजी तथा 
उनकी सम्प्रदाय के सब साधु ठाणाक्ष सूत्र की पूर्वोक्त चौमड्ी के 
उभयाननुकस्पक! नामक चौथे भद्ग से शामसित्र होते है क्योंकि 
इस भज्ग वाले जीव न अपनी अनुकस्पा करते है और न पर की, 


#जसा कि वे कहते हैं :-- 


आप डूबे अनेस प्राणी, अनुकस्पा किए री नहीं आशणी ॥ 
(अनु० ढाल २ गाथा १६) 
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जेसे कालशोकरिक आदि। किन्तु यह बात शाब्म तथा इनके 
सिद्धान्त से भी विरुद्ध है। आचाराह् सूत्र के दूसरे श्रतस्कन्ध के 
छब्बीसवे अध्ययन में जहाँ नाव का प्रकरण बतलाया गया है 
वहाँ यह भी बतलाया गया है कि यदि डूबने का अवसर आय 
तो साधु तर कर नदी पार'कर जाय । यदि भीपणजी की यक्ति 
अनुसार अपनी रक्षा करना साधु का कत्तेव्य नहीं होता तो 
आचाराज्ष मे नदी पार कर. साधु की अपनी रक्षा.करना केसे 
बतलाया जाता ? इसलिए यह समर्भना चाहिए कि ठाणाज्व 
सूत्र की चौभन्ली के अनुसार स्थविर्कलपी साधु अपनी और 
दूसरे की दोनो की रक्षा करते है परन्तु नाव मे आता हुआ पानी 
गृहस्थ को बताना उनका कल्प नहीं है इसलिए नाव मे आता 
आ पानी नहीं बताते ॥१०॥ 


। 


॥॥ इति दूसरी ढाल सम्पूर्ण ॥। 
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: तीसरी ढाल : 
(९६. 822 


१-अधिकार मेघर्थ राजा का परेवा (कबूतर) 
पर दया करने का 


न्न्फप्ः 
[ तज--विछिया नी ] 


इन्द्र ' करी परसंसिया, 

मेघरथ मोटो राय रे जीवा | 
दयावन्‍्त दननेश्वरी, 

रण[गण देवे सहाय रे जीवा ॥१॥ 


मोह लुकम्पा न जाणिये, 
नहीं मोह तशो यह काम रे जीवा | 
परकाश न्धेरा रा ज्यू जुदा, 
दोयाँ रा न्यारा-न्यारा नाम रे जीवा ॥ मो० २॥ 


भावाथ :--एक समय सौधम देवलोक मे देवो की सभा हो 
रही थी उस समय इन्द्र ने मेघरथ राजा की प्रशंसा करते हुए 
कहा कि इस समय जम्बूद्वीप के पूथे महाविदेह की पुष्कलादती 
विजय से मेघरथ राजा बड़ा दानी और दयावान है। वह 
शरणागत की पूर्णरूप से रक्षा करता है ॥१॥ 
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कितनेक अज्ञानी जीव रक्षा को मोह-अनुकम्पा कहते है किन्तु 
इसे मोह-अनुकस्पा न समझना चाहिए, क्योकि अर्नुकम्पा से 
मोह नहीं होता । जिस प्रकार अन्धेरा ओर प्रकाश तथा रात 
ओर दिन परस्पर विरोधी है उसी प्रकार मोह और अनुकम्पा थे 
दोनों भी परस्पर विरोधी है । जहाँ मोह है वहाँ अनुकम्पा नहीं 
हो सकती ओर जहाँ अनुकम्पा है वहाँ मोह नहीं हो सकता । 
मोह और अनुकम्पा ये दोनो भिन्न-भिन्न है ॥९॥ 


तिश ले ए देवता, 
दयाभाव देखण रे काज रे जीवा | 
'रूप परेवी बाज नो, 
तिण कीनो वैक्रिय साज रे जीवा ॥ मो० ३॥ 


पडियो राय री गोद में, 
भय थी ड़फ्े तस काय रे जीवा | 
शरणो दियो महारायजी, 
भय त पावो कहि बाय रे जीवा ॥ मो० ४॥ 


भावार्थ :--इन्द्र द्वारा की गई मेघरथ राजा को प्रशंसा-एक 
मिथ्य्रात्वी देव को सहन न हुई । उसने मेघरथ राज़ा की दया 
की परीक्षा करने की ठाची। उसने वैक्रिय करके कबूतर और 
बाज पक्ती' ऐसे अपने दो रूप बनाये । आगे कबूतर उड़ने लगा 
ओर उसको पकड़ने फे लिए पीछे बाज उड़ने लगा । वह उंड्ता 
आग कबूतर मेघरथ राजा की गोद मे आकर गिरा 'भय के 

, रे उसका,शरीर कॉप रहा था | तब मेघरथ राजा ने रुसे शरण 
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दी ओर कहा कि है कबूतर ! अब तू मरी शरण मे आ चुका है | 
अब तुझे किसी से डरने की आवश्यकता नहा ह। अब तू सब 
प्रकार से अभय हूं ॥३-४॥ 
बाज कहे भख साहरो 
मुझ भूखा नो यह शिकार रे जीवा | 
ओर कछू लेख नहीं, 
मोने आधपो म्हारो आहार रे जीवा ॥ मो ० ४॥ 


भावाथ :--इतने से कयूत्तर के पीछे उड़न वाला वह वाज 
भी वहाँ आ पहुँचा ओर राजा से कहने लगा कि हे राजन ! मे 
भूखा हूँ। यह कबूतर मेरा शिकार हैं, यह मुझे दे दीजिए। में 
ओर कुछ नही चाहता ॥४५॥ 


यो शरणागत माहरे, 


ओर माँग तू वस्तु रसाल रे जीवा | 
ले माँगे ते आपसे , 


हूँ जीवदया ग्रतिपाल रे जीवा ॥मो० ६॥ 


भावाथ :--तब राजा बाज से कहने लगा कि यह कबूतर 
तो मेरा शरणागत है। से इसे नहीं दे सकता। शरणागत की 
रक्षा करना मेरा परम धर्म है। मै जीवदया प्रतिपालक हूँ | इस- 
लिए इसके बदले तू ओर कोई दूसरी चीज़ मॉँग ले। से प्रसन्नता- 
' पूषक वह तुमे दे दूंगा ॥६॥ 
. साँस पो निज देह नो 


इश रे बराबर तोल रे जीवा। 
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- हर्पित्‌ .हो राय इम कहे, 
यह तो भलो ब्ोोथें बोल रे जीवा । गरी० ७॥ . 


_ भावाथ :--तब बाज कहने लगा कि हे राजन्‌ ! मैं सांस- 
भोजी पक्षी हूँ । माँस के सिवाय दूसरी चीज़ नही खाता। इस- 
लिए यदि आप इस कबूतर को न देना चाहे तो इसके बराबर 
तोज्चूकर अपने शरीर का माँस मुझे; दे दीजिये। बाज के वचन 
को सुनकर राजा बड़ा हर्षित हुआ और कहने ज्गा कि यह तो 
तुमने अच्छा माँगा ॥७॥ 


तुरत तराजू मॉँड ने, 
राय एंडन गो यरेजी।। 
हाहाकार हुओ घणो, | 
अम्तेवर ति विल य रे जीवा ॥ मो० ८॥: 
भाधाथे :--राजा ने उसी वक्त तराजू मँगाया । उसके एक 
पत्नड़े मे कबूतर को रखकर दूसरे पलड़े मे अपने शरीर का माँस 
काटकर रखने लगा । राजा के इस काय को देखकर महल “में 
हाहाकार मच गया । खिन्न होकर सब रानियाँ राजा से कहने 
लगी कि हे नाथ ! आप यह क्या कर रहे है *. इस तुच्छ कबूतर 
के लिए आप अपने अमूल्य शरीर को काट रहे है ॥८॥ 
उत्तर दीधों राजवी, 
नहीं मोह तणों यहाँ. मे रे जीवा | 
0 ऋऔ 
ज्षत्री ध्म रो, 
ध राखे  थारो रे जीवा ॥ मो० ६॥ 
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भावार्थ :--तब राजा ने उसको ,उत्तर दिया कि तुम बूथा 
मोह लत करो। यहाँ सोह करने का कास नहा हैं। से क्षन्निय हें | 
क्षत्रिय शब्द का अर्थ है :-- 


'ज्ञतातू विनाशात्‌ त्रायते रक्षति क्षत्र तदस्यास्तीति 
इति क्षत्रिय: ! 


अर्थातू--बिनाश से यानि मरते हुए प्राणी के प्राणो की जो 
रक्षा करे उसे ज्त्र कहते है, वह धम जिसका हों वह क्षत्रिय 


कहलाता सतल्िए में अपने क्षत्रिय-धर्म की रक्षा कर रहा 
हूँ ॥६॥ 


सब समझाया ज्ञान से , 
विलखाया सामा जोय रे जीवा | 
इसड़ो धर्मी जगत्‌ में, 


हुओ बली होसी न कोय रे जीवा ॥ मो ० १० 


निज नो मरणो बंहियो, 
(७ 
ते तो जाणी घम्त रो काम रे जीवा । 
प्रण कपोत रा' राखिया, 


ते द्व धर्म रे मास रे जीवा ॥ मो० ११॥ 


भावाथ :--राजा ने उन्न सबको ज्ञानपूवक समझा दिया । 
वे सत्य राजा की तरफ खिन्न दृष्टि से देखने लगे। राजा के ,इस 
काय को देखकर सत्र ल्ञोग कहने क्गे कि संसार मे ऐसा धर्मी न 
हुआ: ओर: न होगा। राजा ने पर-अनुकम्पारूप धर्म के लिए 
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अपने ' शरीर को न्‍्योछावर करके कबृटर के प्राणों की रच 
की ॥॥१०-११॥ 


तन खंब्यो मन खंब्यो नहीं, के 
अपूरण जाण्यो तोल रे जीवा। ..' 


वीर रसे महारायजी,.. + . , 
तन मेल दियो अनमोल रे जीवा ॥मो ० -१२॥ 


भावाथ-:--शरी र. का मॉस., काटकर. राजा उस पत्ड़े में 
रखने लगा किन्तु बह कबूतर तो बेक्रिय शरीरधारी देव था इस 
लिए बह इतना भारी हो गया कि माँस उसके बराबर नही हुआ 
ओर बह कबूतर बाला पलड़ा नीचे झुकता रहा । तब राजा ने 
अपना सारा शरीर उस- पत्तड़ें मे रख दिया | तब उस देव ने 
अवधिज्ञान द्वारा देख तो ज्ञात हुआ कि राजा का चित्त अनु 
कम्पा से विक्षमात्र भी चलित नहीं हुआ है बल्कि बीररसं से 
परिपूण उसके अनुकम्पा के प्ररिशाम अत्यन्त शुद्ध, उज्ज्वल 
और चढ़ते हुए है ॥१२॥ | का 


- जय- जयकार सुर-क्रेडडय-:.. >> न: 
. घन-घन - तूँ महाराय - र जीवा | 
इन्द्र किया गुण ताहरा, 
मैं देख लिया यहाँआय रे जीवा ॥ मो ० १३॥ 
भावाथ :--उसी समय देव ने वाज और कबृतर का रूप 


छोड़कर अपना असली रूप घारण किया ओर मेघर्‌श्र राजा की 
जय-जयकार करता हुआ कहने ज्गा कि हे राजन ! आप घन्य 


“४ खुकम्पा-विचार ] ० 


हैं। आज देवसभा के अन्दर इन्द्र ने आपके गुणों की प्रशंसा की 

थी किन्तु मैने उस पर विश्वास नहीं किया । इसलिए में घाज 

आर कबूतर का रूप धारण करके आपकी परीक्षा करने के लिए 

यहाँ आया । जेसी इन्द्र ने आपकी प्रशंसा की थी बेसे ही गुण 

आपके अन्दर विद्यमान है। यह मेने प्रत्यक्ष देख लिया है ॥१श॥ 
खम अपराध ते माहरो, 


में हुओ सुबरण पारस संग रे जीवा । 
गोत तीथइर बॉँधियो, 
राय दयातणे परसंग रे जीवा ॥ मो० १४॥ 


भावाथे :--फिर देव दोनो हाथ जोड़कर कहने लगा कि “ 
राजन! मैने आपको इतना कष्ट दिया । इस अपराध के लिए मे 
'आपसे क्षमा चाहता हैं। आप क्षमासागर हे अतः आप भेरे 
“अपराध को क्षमा करे | आप लोह को सोना बनाने वाले पारस 
के समान हैं। आपके संयोग से मैं सुब्ण बन गया हैँ अर्थात्त 
जिस प्रकार पारसमणि के संयोग से लोह सुबर्ण बन जाता है 
उसी प्रकार आपके संयोग से में मिश्यात्वी से सम्यक्त्वी बन 

आवाहूँ? 

नोट--इस भव से बहुत पहले किसी एक भव में मेघरथ राजा का जीव 
महाविदेह क्षेत्र में अपराजित नाम के बलदेव थे और इस देव का 
जीब दमितारि प्रतिवास॒ुदेव था । अपराजित बलदेव के छोटे भाई 
* अनन्तवीय वासुदेव ने दमितारि प्रतिवासुदेव को मारा था। इसके 
पश्चात्‌ कुछ भव निकल जाने पर भी इस समय उसका पूर्वभव का 
' द्वंष जागृत हो गया। इस कारण से इन्द्र द्वारा की हुई मेघरथ राजा 


'+ की प्रशंसा उसे सहन ल हुईं। इसलिए-थयह उसकी परीक्षा करने- के 
“ लिए आया था । 
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इस प्रकार राजा मेघरथ के गुणो की प्रशंशा करता 
देव अपने स्थान को चला गया | 


इस अनुकम्पा से राजा मेघरथ ने तीथेकर गोत्र उपाजन 
किया, जो कि वलमान अवसपिणी मे सोलहवें तीथंकर भगवात्र 
शान्तिनाथ हुए ॥१४॥ । 


इ नुकम्पा में वोह कहे, 
उण रे पूरो उदे मिथ्यात रे जीवा | 
यह तो पर मोह रो जीतणो, 
. माँहे देखो न्‍क्ष रेती॥ 
मोह अनु म्पा न जाणिये॥१५॥-* 


भावाथ :--जो लोग इस अनुकम्पा को मोह-अनुक॒स्पा 
कहते है वे मिथ्यात्वी है। समझना चाहिए कि उन लोगों के 
पूण रूप से मिथ्यात्व का उदय है। इस अनुकम्पा-मे तो मोह को 
जीता:गया है क्योकि मोह को जीते बिना शरीर पर से ममता 
नहीं उतरती । इसलिए मेघरथ राजा की. इस अनुकस्पा को सोह- 
अर कम्पा कहने वाले मिथ्यात्वी एवं अ नी हैं। 


त्रिषष्टिशल्ाकापुरुषचरित्र मे तथा अन्य ग्रन्थों मे यह कथा 
विस्तारपूबक दी हुई है ॥१५॥ 
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दर्ज पे झ़्ल कापा क | 
२-अधिकार अश्णकर्जी की अनुकापा का 
(९६..५८2 
संक्षि कथा $-- 
अह्ठ देश में चम्पा नाम की नगरी थी | बहों चन्द्रछ्दाय नास 
का राजा राज्य करता था| उस नगरी से अरणक नाम का एक 
श्रावक रहता था | एक समय अरश्शुक श्रावक न दूसरे बहुत से 
व्यापारियों के साथ व्यापार के निमित्त लवण समुद्र में यात्रा 
की | जब जहाज समुद्र के बीच से पहुँचा तो अकाल दी म संघ 
की गर्जना होने लगी और मयह्कुर विजलियों चमकने लगी । 
अरणक परीक्षा करणे, 
देव बोले इण पर बाय रे जीवा | 
थ गो ८.५ 
अणुत्रत पांचों निमला, 
दयाधर्म धारे चित्तचाय रे जीवा॥ 
मोह अनुकम्पा न जाणिये ॥१॥ 


तोड़ हिंसा करसी नहीं, 
अनुकम्पा न छोड़सी आज रे जीवा । 
धर्म न छोडसी थाहरो, 
तो हूँ करसँ मोटो अकाज रे जीवा ॥ मो ० २॥ 
भावार्थ :--इसके पश्चात्‌ अरणुक श्रावक की परीक्षा करने 


के लिए हाथ से तलबार लिए, भयझ्ुुर रूप वाला एक पिशाच 
अरणक श्रावक के सामने उपस्थित हुआ ओर कहने त्ञगा कि 
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अरणक श्रावक | तूँ श्रावक के पॉच अणुब्नत, तीन गुणबत और 
चार शिक्षात्बतों का भत्नी प्रकार पालन कर रहा है। तुझे अपने 
धर्म से विचलित होना इष्ट नहीं हे. किन्तु मे तुझे तेरे धस से 
वबेचलित करूँगा | यदि तें अपने बतो को तोड़कर एवं अमनुकम्पा 
को छोड़कर हिसा न करेगा एवं अपने धम को न छोड़ेगा तो 
में तेरा बड़ा भारी अनथ करूँगा । में तेरे जहाज को आकाश मे 
उठाकर फिर समुद्र से पटक दंगा जिससे आत्त रोदर ध्यान करता 
हुआ तू मर कर दुर्गात का प्राप्त होगा ॥१-२॥ 


कट, 


वचन सुणी डरियो नहीं, 
इस चिन्ते चित्त झार रे जीवा 
धरबोध इण रे नहीं, 
तेथी पाय करण ऋझार रे जीवा ॥ गरे० ३॥ 


सुमति तजी भती भजी, 
तेथी धर्म छुड्वावण चाय रे जीव! | 
में मर्म जाएयो छे एहनो, 
. तेथी धर्म छो थ्रो किम जायरे जीवा ॥ मो० ४ 


पाप है घातक जगत में, 
' हु; देवे करे ए॒रे जीवा | 
जगवच्छल जिनध्म है, ु 
सुखदाई सारे (जज रे जीवा ॥मो० ४॥ - 


अनुकम्पा-विचार | [१६८ 


अटड्टि-मींजाी सम रहो, 
जारे घर्मतशों अनुशणग रे जीवा | 
केम गहे कर कॉकरो, 
रतन चिंतामणि त्याग रे जीवा ॥ मो० ६॥ 


दृढ़ रहो चलियो नहीं, 
देव कीनो उपसरग दूर रे जीवा | 
घन-धन ग्रुख से बोलतो, 
दयाधर्मी तूँ महाशूर रे जीवा ॥मो० ७॥ 


भावार्थ :--पिशाच के उपरोक्त वचनो को सुनकर जहाज मे 
बैठे हुए दूसरे लोग बहुत घवराये और इन्द्र, वैश्रमण, दुगों आदि 
देवो की अनेक प्रकार की मान्यताएँ करने लगे किन्तु अरणक 
श्रावक किश्चिन्सात्र भी घबराया- नहीं ओर न अपने घम से 
विचलित ही हुआ। प्रत्युत वल्ल से भूमि का प्रमाजन करके 
सागारी संथारा कर धम्ध्यानपूवक शान्त चित्त से बैठ गया 
ओर विचार करने लगा कि “इस पिशाच को धर्स का बोध नही 'है 
इसीलिए यह पाप करने के लिए उद्यत हुआ है । सुमति को छोड़- 
कर्‌ कुसति ने इसके हृदय मे निवास किया है इसीलिए यह मुमे 
धर्म छुड़ाना चाहता है किन्तु मैने तो धर्म का सम पहचान लिया 
है। से इसे केसे छोड़ सकता हूँ ? संसार में पाप ही आत्सिक 
सुखो का घातक है| यह जीवो को दु:ख देता है ओर अकाये भी 
करवाता है तथा अन्त मे दुर्गति मे ले जाता है। संसार मे एक 
जिनधम (वीतराग ग्ररूपित धम) ही श्रेष्ठ है। जगत्वत्सत्न है। 


इसका सेवन करने से प्रैणी सुखी होते हे और अन्त मे मोक्ष को 
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प्राप्त करते हैं । जिन पुरुषो के अस्थि ओर अस्थिमिंजा मे धरम का 
अनुराग हो, क्या वे कभी धस से विचलित हो सकते है? कोन 
ऐसा बुद्धिमान्‌ पुरुष होगा जो चितामणि रतन्न को छोड़कर कंकर 
को लेना चाहेगा ! अथोत कोई नही।” इस प्रकार विचार 
करता हुआ अरणक श्रावक शान्त चित्त से निश्चल बंठा रहा | 


अरणक 'आ्राबक को निश्चल शान्त बेठा हुआ देखकर वह 
पिशाच अनेक प्रकार के भयोत्पादक वचन कहने लगा और उस 
जहाज को दो अगुलियो से उठाकर आकाश मे बहुत ऊँचा ले 
गया और अरणक श्रावक से फिर इसी प्रकार कहने लगा कितू 
अपने धर्म को छोड़ दे, किन्तु बह अपने धर्म से किख्निन्मात्र भी 
चल्लायमान नहीं हुआ। अरणक श्रावक को इस प्रकार अपने 
धर्म में दृढ़ देखकर वह पिशाच शान्त हो गया | पिशाच का रूप 
छोड़कर उसने अपना असली देवरूप धारण किया | फिर बह 
अरणुक श्रावक के सामने हाथ जोड़कर उपस्थित हुआ ओर 
कहने लगा कि 'हे देवानुप्रिय ' आप धन्य हैं। आपका जन्म 
सफल है। आज देवसभा के अन्दर शक्रन्द्र ने आपकी धार्मिक 
टढ़ता की प्रशंसा की थी कि 'जीवाजीवादि नवतरव का ज्ञाता 
अरणुक श्रावक अपने धर्म के विपय मे इतना दृढ़ है कि उसको 
देव दानव भी निम्नेथ प्रबचतन्त से विचलित करने मे और समकित 
से भ्र्ट करने मे समर्थ नहीं है।” मुझे शक्रेन्द्र के बचनो पर 
विश्वास नहीं हुआ | अतः मे आपकी धार्मिक दृढ़ता की परीक्षा 
करने के लिए यहाँ आया था । 


हे देवानुप्रिय ' जिस तरह शक्रन्द्र ने आपकी प्रशंसा की थी 

कि जप बे रे ७ 5 कर 
बासस्‍्तव मे आप वैसे ही है। मेंने जो आपको कष्ट दिया उसके 
“लिए आपसे कंस चाहता हूँ। मेरे अपराध को आप क्षमा करे ॥१ 
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इस प्रकार अपने अपराध की क्षमायाचना करके वह दंव अरणुक 
श्रावक की सेवा में दिव्य कुण्डज्ञा की दो जोड़ी रखकर अपने 
स्थान को चल्ला गया । अपने आपको उपसग रहित समभमकर 
श्रावक ने अपना सागारी सथारा पार लिया ॥३-ण॥ 


कुमति कदाग्रही इस कहे, 
जहाज में मनुंज अनेक रे जीव! | 
मोह करुणा न आशणी केहनी, # 
मरतो नहीं राख्यो एक रे - जोबा ॥ मो० ८॥| 


एहवी अशहूँती बात उठाय ने, 
अलुकम्प सें थापे पाप रे जीवा | 
जां रे मोह उद्दे अति आकरो 
तेहथी खोटी करे छे थाप रे जीवा ॥ सो ० 8॥ 


भावाथ :--कित्तनेक विपरीत बुद्धि वाले मिशथ्प्रात्वी इस 
प्रकार सनगढ़न्त कल्पना करके कहते है कि उस जहाज से अनेक 
# लेसा कि वे कहते 
तिण सागारी अणस णु कियो, धम्तध्याने रझो चित्त ध्याय रे। 
सगलों ने जाए्या डूबता, सोह करुणा न आणी काय रे जीवा ॥ 


हि सोह अनुकम्पा न आशिये ॥श७॥ 
ल्ाकाबवत्ताबत्न करता देख न, अरणशुक रो न ब्गछ्यों नूर रे। 


सोह करुणा न आणी केहनी, देव उपसग कीधो दर रे जीवा ॥ 


ह अनुकम्पा न आशिये ॥८॥ 
(अनुकम्ता ढाल ३ गाथा ४, ८) 
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मनुष्य थे किन्तु अरणक श्रावक ने किसी की भी मोह-अनुकम्पा 
नही की ओर मरने से किसी को नहीं बचाया । इस प्रकार असंत्‌ 
घात उठाकर अनुकम्पा से पाप की स्थापना करते हैं उत्त 'विचारे 
अज्ञानियों के महामोहनीय कम का प्रबल उदय समभना चाहिए 
जिससे वे ऐसी खोटी स्थापना करते हैं ॥८-६॥ 


जहाज राख धर्म छोड्यो नहीं, 
तेहथी मोह करुणा री थाप रे जीवा | 
'स्याने धवन्त हे इस परे,, 
हेतु रो देवी ज ब रे जीवा ॥ मो० १०॥ 


रावण तीता ने कहे, 
तू ने करे स्‍वी ररे जीवा | 
तेथी मरसे, र अति सामठा, 
थारे नहीं दया से प्यार रेजीवा ॥ मो० ११॥ 


भाकाथ :--यदि कोई मूख ऐसी स्थापना, करे कि “अरणुक 
श्रावक ने अपने धर्म को न छोड़कर जहाज मे रहे हुए मनुष्यों की 
रक्षा नही की । इसलिए इसे मोह-अनुकम्पा सर्मेंझता चोहिए। 

कम्पा करने मे मोह समझकर अरणुक श्रावक ने उन्नकी रक्षा 
नहीं की थी” तो बुद्धिमान्‌ पुरुष उससे पूछता है कि मेरे एक 
प्रश्न का जवाब दो :-- ' 


रावण सीता से कहता है कि “हे सीते ' तू मुझे स्वीकार नहीं 
करती है.तो मेरे ओर राम के बीच संग्राम होगा ओर बहुत से 
अधुप्य मारे ज़ाएँगे । इसलिए में, सममाता हूँ फि तेरे हृदय में 
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दया नहीं है क्योंकि यदि तरें हृदय में दया होती ओर मसलुष्यों 
को बचाने में धम होता तो त्‌ मुझे स्त्रीकार कर लेती । इसलिए 
में मानता हैँ कि तर दृदय में दया नही है आर मनुण्यो की रघ्या 
करन में धर्म नहीं है!!! 


क्या रावण का उपरोक्त कथन सत्य है और क्या उसकी 
युक्ति ठीक हैं तो कहना पड़ेगा कि, रावण का कथन असत्त्र एवं 
कुयुक्तिपूण है । इस पर सीता उसे जबाब देती है कि :-- 


दयाधम मुझ भन वस्यो,. 

हूँ तो सगलों रो चाहूँ खेम रे जीवा | 
थारे हिरदे खोटी वासना, 

मारे हिरदे .साँचो नेम रे.जीवा ॥ मो० १२॥ 


मावाथ :--' भेरे हृदय से दयाधर्म बसा हुआ है. और में तो 
संसार के समस्त प्राणियों का क्षेमकुशल चाहती हूँ किन्तु तेरे 


हृदय मे खोटी वासना है ओर मे अपने ब्त-नियस पर अथोत्‌ 
शीत पर दृढ़ है? ॥१२॥ 


शील न सीता खणिडियों 
तेथी अनुकम्पा में पाप रे जीवा 

एवी घूद्द करे कोई कल्पना, ह 
के ज्ञानी केरी था थाप रे । जीवा ॥ मो० १३॥ 


2. भावाथ :-_राबण और सीता के उपरोक्त प्रश्नोत्तर को 
छुतकर थोदे कोई यह कल्पना करे कि सीता ने शील खरि' 


२०३] , [ ढाले तीसरी 
नहीं किया इसलिए अनुकम्पा करने से पाप है ।?” ऐसी कल्पना 
करते वाला मूर्ख कहलायगा या बुद्धिमान ? ॥१श॥ 
जब पवन पे एहनो, 
ब' ज्ञानी कहे समझाय रे जीवा। 
शोल ती खण्डे नहीं, 
, तिण रे रक्षा घणी दिल माँय रे जीवा || मो ० १४॥ 


। की 


भावाथे :--जब उपरोक्त प्रश्न का जबाब उन्हें कुछ नहीं 

ता है तब ज्ञानी पुरुष उन्हे सममाता है कि सती,के हृदय मे 

दया तो बहुत है किन्तु वह अपना शील खण्डित नहीं करती। 
उसे अपना शील् प्राणो से भी ज्यादा प्रिय है । 

, इसलिए सती के शील खरिडत न करने से अलुकम्पा में पाप 
की, कल्पना करने बाला सूखे है क्योकि यहा अनुकम्पा से कोई 
सम्बन्ध नहीं है | यहाँ तो शीलरक्षा का सवाल है। उसी तरह 
अरणुक श्रावक के विपय में सी अनुकम्पा से पाप की कल्पना 
करने वाला मूख है क्योकि अरणक के सामने अनुकम्पा का सवाल 
नहीं है किन्तु अपने ब्रत-नियमो की रक्षा का सवात्न है ॥१७॥ 


ति धर छोड़े भमति; कु 
नुकम्पा घशी घट माँय रे जीवा | 
तिण ने कहे कोई मूढमति, 
: «वो अनु म्पा लायो नाँय रे जीवा ॥ मो० १५॥ 
धर्म शील न छोड़े तेहने 
में करे ए्वी थाप रें जीवा। 


शसमुकम्पा-विचार ॥ [ शू०४़ 


अनुकम्पा में पाप छ, 
तेथी मसुप्य बचाया नॉय रे जीवा ॥ मो ० १६॥ 
एबी मृढ करे परूपणा, 
ज्ञानी री यह नहीं वाय रे जीवा | 
हे 
धरम शील सम जाशजो, 
न ्‌ँ ५३ 5 
जीवरजा घम रे माँग रे जीवा ॥ मो० १७॥ 
भावाथ :--जिस प्रकार सती के हृदय में दया बहुत है किन्तु 
बह अपने शील को खण्डित नही करती उसी प्रकार दरृढधर्मी के 
० है ु ( » ८6७ पि- 
हृदय से दया बहुत है किन्तु बह अपने घर से विचलित नहीं 
होता । सती अपने शील को खण्डित नहीं करती ओर हृढ़्धर्मी 
पुरुष अपने घर से विचलित नहीं होता, अतः इन दोनों का 
इृष्टान्त देकर अनुकम्पा से पाप की. स्थापना करने वाला मूर्ख 
कहलाता है। बुद्धिमान्‌ पुरुष ऐसी कल्पना नही कर सकता | 
जिस प्रकार सती को अपना शील प्यारा है उसी प्रकार दृद्घर्मी 
को अपना ८स प्यारा है। दोनो के हृदय में अनुकम्पा बहुत है। 
कप 
अनुकम्पा धरम से है ॥१५-१७॥ 


पेई देव कहे श्रावक भणी, 
तू दे जिनधम छोड़ रे जीवा | 
नहीं तो साधवी गुरुणी थाहरी, 
५ जॉरा शील ने नाँखसूँ तोड़ रे जीवा॥ मो ० १८॥ 
घर न छोड़े तेहथी, | | 
गिह मूर उठावे भरम रे जीवा | 


२०४] [- द्यन्न तीख़सी| 


शील बचाया में: पाप है, 
तिण रे हेते छोल्यो धर्म रे जीवा ॥ मो० १६॥ 


भसावाथ :--एक दूसरा दृट्टान्त ओर समभिये कि यदि कोई 
देव किसी दृद्धर्सी श्रावक से कहे कि तू जिनधर्म को छोड़ दे 
यदि तू जिनधस को न छोड़ेगा तो में तेरी शुरुणी साध्वी के 
शील को खण्डित कर दूंगा | देव की बात को सुनकर वह दृढ़ 
धर्मी आवक जिनघम कोन छोड़े तब यदि कोई ऐसी कल्पना 
करे कि शील की रक्षा करना पाप है तो ऐसी कल्पना करने वाला 
मूर कहलायगा ॥१८-१६॥ 


देव कहे धर्म न छोड़सी 
भूठ चोरी रो रखे पाप रे जीवा 
तब धम न प्रीड़े तेहथी 
कोई मूढ करे एहबी थाप रे जीवा || मो० २०॥ 


धमं त्याग चोरी छुड ताँ, 
चोरी झूठ .डावा में पाप रे जीवा। 
मूर री परूपणा, 
ज्ञानी जाणे साफ रे जीवा ॥मो० २१॥ 


भावार्थ :--एक दृष्ठान्त और समभिये कि यदि कोई देव 
किसी दृदधर्सी श्रावक से कहे कि तू अपने जिनधम को छोड़ दे । 
यदि तू धरम न छोड़ेगा तो में कूठ ओर चोरी का पाप सेंबन 
करूंगा | देव की उपरोक्त बात सुनकर चह श्रावक अपना धम न 


अनुकेम्पा-विचार: | (२०६ 


छोड़े तव यदि कोई यह कल्पना करे कि कूठ और चोरी को 
छुड़ाने मे पाप है तो बह मूर्ख कहलायगा ॥२०-२१॥ 


इम अठारा ही पाप रो, 
न्याय शुद्ध हृदय में घार रे जीवा | 

धर्म त्यागे न पाप छुडायवा, ' 
यो छत्र तणो निरधार रे जीवा ॥मो० २२॥ 


सावाथे :--जिस प्रकार कूठ और चोरी का इृष्टान्त दिया 
गया है उसी तरह अठारह ही पापों के विषय मे समझ लेना 
चाहिए । अथात्‌ यदि कोई व्यक्ति किसी दृढधर्सी श्रावक से यह 
कहे कि तू अपने जिनधम को छोड़ दे | यदि तु घम नहीं छोड़ेगा 
तो मै परिग्रह की मयोदा न रक्खेंगा और क्रोध, मान, साया, 
लोभ आदि अठारह दही पापो का सेवन करूंगा। उपरोक्त बात 
सुनकर वह श्रावक अपना धस न छोड़े तब यदि कोई यह कल्पना 
करे कि “परिग्रेह की मयोदा रखना पाप है. तथा क्रोध, मान, 
साया, लोभ आदि पापषो को छुड़ाने मे पाप है |” तो वह सूखे 
कहलायगा | मा 


शास्त्रों से यह वात स्पष्ट ज्ञात होती है कि पाप छुड़ाने के 
लिए अपने धम का त्याग नही किया जाता ॥२श॥ 


(कहें) पाप छोडावणो धम में 
: पिण धम तो छोड़े नाँय रे जीवा | 
घमम ने छोड़े तेहथी, . 


मेटश प न्॒थाय रे जीवा ॥ मो ० २३॥. 


२३० ७] 2 है। ५ तीसरी 


भावाथ :--तब विवश होकर उन ज्ञोगो को यह कहना 
पड़ता है कि मूठ, चोरी आदि पापों को छुड़ाना तो धर्म का 
काय है किन्तु इसके लिए अपना धर्म नहीं छोड़ा जा सुकता। 
अपना धरम नहीं छोड़ा जाता इससे भ्ूंठ, चोरी आदि को छुड़ाना 
पाप है ऐसी स्थापनी नहीं की जा सकती ॥२३॥ 7 


(तो) जीवरक्षा रो हेष छो, ने, 
- समभा लावो मन माँय रे जीवा।  ' 
धरम छो , अनुकम्पा । रे, 
अनुकम्पो सावज नाँय रे जी 7॥ गर० २४७॥ 


भावाथ :--तब सब जीवों के हितेषी ज्ञानी पुरुष उन ओोले 
भाइयों से कहते हैं कि आप लोगो के हृदय मे जीवरक्षा-अनुकम्पा 
के प्रति जो देष गुरुओं ने भर दिया है उसे निकालकर अपने 
दय मे; समभाव स्थापित करो ओर शान्त चित्त होकर विवेक- 
पूथेंक इस बात को समझो कि धर्म छोड़कर यदि अनुकम्पां नही 
की जाती तो इससे अनुकम्पा. सावद्य या मोहरूप नहीं हो सकती 
अनुकम्पा करता पाप है ऐसी स्थापना नहीं की जा सकती ॥२४॥ 


धर छोड़ मनुष्. हीं रा या, क्‍ 
तेथी नुष् चायाँपाप रे जीवा। .... -$%. 
ग्रेटी सर । थाहरी ु 
इशण न्याय थी जाणो साफ रे जीवा ॥ मो ० २५॥ 

भावाथ :--इसी तरह अरणुक श्रावक ने अपने धम को 


छोडंकर जहाज-मे स्थित मनुष्यों की रक्षा नहीं की। इससे मनुष्यों 
की री करना पीप/है; यह '्हारी श्रद्धा सिंथ्या है ॥२४॥-२६ 


झंलुकेम्पा-विचार ] [रद 


मे लेवे अरणक तशो, 
नुकम्पा उठावण काज रे जीवा | 
ते मृद अज्ञानी जीवडा, 
छोडी धरम ने भेष री लाज रे जीवा ॥ 
मोह अलुकम्पा न.जाशिये ॥२६॥ 


भसावाथ :--अनुकम्पा के सावथ--पापकारी स्थापित करने 
के लिए जो लोग अरणक श्रावक का दृष्टान्त देते है वें मूढ- 
अज्ञानी है । साधु का सेष पहनकर वे साधुभेष को लजाते हैं 
ओर साथ में धम को भी लजाते है। भगवान्‌ उन्हें सदूबुद्धि दे, 
यही अभ्यर्थना है ॥२६॥ ह 


३-अंधिकार माता को बचाने से चुलणीपिया 
के प्रतादि का भड्ढ नहीं हुआ 
हर व 22४० बन्द 
संज्षिप्त कथा : 


वाराणसी (बनारस) नगरीं मे जितशत्रु राजा राज्य करता 
थो | वहाँ चुलंणी पिया (चुलननीपिता) नाम का एक गाथापति 
रहता था | वह सब तरह से सम्पन्न और अपरिभूत था । उसकी 
भाता का नोस भद्ठा था और पत्नी का नाम श्यासा था। चुलनी- 
पिता के पास बहुत ऋद्धि, थी । आठ करोड़ सोनेंये आने में 





*२०६] -[ ढाल तौसरो 


रक्खे हुए थे, आठ करोड़ व्यापार मे और आठ करोड़ प्रविस्तार 
किक हि २ कप आप रे दी 

(घर बिखेरा) मे क्गे हुए थे। गायो के आठ गोकुल थे अथांत्‌ - 

अस्सी हजार गायें थी। वह नगर मे प्रतिष्ठित और मान्य था.। 


एक समय शअश्रमण भगवान्‌ सहावीर स्वासी वहाँ पधारे। वह 
भगवान्‌ को वन्दता-नसस्कार करने गया। भगवान्‌ का धर्मोपदेश 
सुनकर उसने श्रावक के बारह त्रत अद्भीकार किये। एक समय 
पौषधोषवास कर बह पौपधशाला मे. बेठा हुआ घर्मध्यान कर 
रहा था| अछ्धरात्रि के समय उसके सामने एक देव प्रकट हुआ 
ओर कहने लगा कि यदि तू अपने ब्रत-नियमादि को नहीं 
भांगेगा तो मे तेरे बड़े लड़के को यहाँ लाकर तेरे सामने उसकी 
घात करूँगा फिर उसके तीन टुकड़े करके उबलत हुए गम तेल 
की कड़ाही मे डालूगा, उसके शूले बनाऊँगा और बह खून ओर 
शूले तेरे शरीर पर छिंड़कूँगा. जिससे,तू आत्तेरौद्र ध्यान॑ करता 
हुआ अकाल सें ही झत्यु को प्राप्त होगा। देव ने इस प्रकार 
दो-तीन बार कहा किन्तु चुलेत्तीपिता जरा भी सयश्रान्त न 
हुआ और न अपने ब्रत-नियमादि से विचलित हुआ | तब देव ने 
उसके बड़े लड़के को उसके सामने मारकर तीन दुकड़े किये, 
कड़ाही में उबाल कर उनके शूले किय्रे और चुलनीपिता के शरीर. 
पर खून छिंड़का | तथापि वह अपने ब्रत-नियसादि से विचल्नित 
नही हुआ । तब देव ने उसके दूसरे और तीसरे पुत्र को भी सार 
कर ऐसा: ही किया किन्तु चुलज्ञनीपिता अपने ब्रत-नियमादि से 
विचलित नहीं हुआ । तंत्र बह देव कहने लगा कि हे अनिष्ट के 
कामी, चुलनीपिता श्रावक् ! यदि तू अपने ब्लरत-निय्सादि को 
. नहीं तोड़ता है तो अब मै देवशुरु तुल्य पूजनीय तेरी साता को 
' घर से लाता हूँ और इसी तरह उसकी सी घात करके उसका 
तेरे शरीर पर छिड़कूंगा। ' | 


'अबुकम्पा-विचार ] [३३० 
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कक 


देव के इन बचनो को सुनकर चुलनीपिता के मन से विचार 
उत्पन्न हुआ कि यह पुरुष अनाय प्रतीत होता है जो मेरी देवगुरु- 

-छुल्य पूजनीय साता को भी मार देवा चाहता है। इसे पकड़ ले 
ओर मारूँ। ऐसा विचार कर क्रोध करके वह उसे पकड़ने के लिए 
दोड़ा किन्तु उसी समय देव तो आकाश से भाग गया। 'चुलनी- 
पिता के हाथ मे एक खम्सा आ गया। उसे पकड़कर वह जोर- 
जोर से चिल्लाने लगा ओर कोलाहल करने लगा | उस कोलाहल 
को सुनकर उसकी माता भद्रा बहों आई और कहने लगी कि 
हे पुत्र ! तुम ऐसे जोर-जोर से क्यो चिल्लाते हो ? तब चुल्ननीपिता 
से सारा वृत्तान्त अपती माता से कहा | तब वह कहने लगी कि 
हे पुत्र! कोई भी पुरुष तुम्हारे किसी भी पुत्र को घर से नहीं 
लाया है ओर न तेरे सामने मारा ही है! 


“एस रा केइ पुरिसे तव उबसर्ग करे | एस शा तुमे 
विदरिसणे दिह्ले, त॑ ण॑ तुम ए्याणि भग्गवए भग्गणियमे 
भग्गपोसहे विहरसि!! 


टीका :--भग्गवए? ति अम्नन्नतः स्थूलप्राणातिपातबिस्तेर्भा- 
बतो भम्नत्वात्‌ तदह्विनाशा्थ कोपेनोद्धाबचात्‌) सापराधस्यापि 
त्रताविषयीकृतत्वातू | भग्ननियम: कोपोदयेन्न उत्तरशुणस्य क्रोधा- 
शक रे; 7..म 


सिग्रहरूपस्य सम्नवात्‌। भम्नपोषधः अव्यापारपोषधरूपस्य, भज्भ- 
स्वांतू ॥ 


अर्थात्‌--यह किसी ने तुम्हे उपसग दिया है। तुमने जो. 
देखा है वह सिथ्या दृश्य था। इस समय तुम्हारे द्रत-नियस 
ओऔर-पीषध होहल्ला मचाने से और क्रोध करने से नए्ठ हो गये है ) 
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टीका का अथ :--चुलनीपिता श्रावक का स्थूल प्राणाति- 
पात विरमणुत्रत भाव से नष्ट हो गया क्योकि वह क्रोध करके 
हिसक को सारने के लिए दौड़ा था | पौषधबत्रत मे अपराधी प्राणी 
को भी मारने का त्याग होता है। उत्तरगुण--क्रोध नहीं करने 
का जो अशिग्रह था वह क्रोध करने से नष्ट हो गया ओर अयतना- 
पूबक दोड़ने से अव्यापाररूप पीषध का भद्ग हुआ है ॥ 


इसलिए हे पुत्र ! अब तुम दण्ड प्रायश्रवित्त लेकर अपनी 
आपत्मा को शुद्ध करो । 


| चुलनीपिता श्रावक ने अपनी माता की बात को विनय- 
पूबक स्वीकार किया और यथाविधि दण्ड प्रायश्रित्त लिया। 
बहुत वर्षो तक श्रावकत्रतो का पाज्नन कर अन्त मे समाधिमरण 
को प्राप्त कर सोधर्म देवल्लोक मे उत्पन्न हुआ। वहाँ से चचकर महा- 
विदेह क्षेत्र मे जन्म लेगा और उसी भव से मोक्ष जायगा'। 


का 
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अरणक नी परे जाणज्यो 
चुलणशीपिया नी बा रे जीवा 
पुत्र मार शूला कर छाटता, 
कम्पा राती ज्ञात रे जीवा॥ 
मोह नुकम्पा न जाएणिये ॥१॥ 


भावार्थ :--जिस तरह अरखणेंक श्रावक के अधिकार मे-कहा. 
गया है उसी तरह चुलनीपिता श्रावक के विषय मे भी समझना 
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खाहिए। पुत्रो को मारकर उत्तके शूले बनाकर अपने शरीर पर 
खून छिंड़कने वाले देव पर भी उसने अनुकम्पा की थी ॥१॥ 


अपराधी ने नहीं मारणो, 
कीधो पोसा माही नेस से जीवा | 
तेथी पुत्र रा मारणहार पे, 
अनुकम्पा राखी घर ग्रेम रे जीवा ॥ मो० २॥ 


भावार्थ :--अपराधी को सी न सारने का उसने पौषध से 
निश्रम किया था। इसलिए पुत्रों को मारने वाले पर भी उसने 
अनुकम्पा रक्खी थी ॥२॥ 
मूहमति उल्टी हे, द 
जा रें दया नहीं दिल माँय रे जीवा । 
करुणा न की अंगजात॑ नी, 
एवी खोटी बोले वाय रे जीवा ॥मो० ३॥ 


भावाथे :--जिनके हृदय से दया नही है ऐसे मूह अज्ञानी 
कहते है कि “चुलनीपिता श्रावक ने अपने पुत्रों की भी अनुकम्पा 
नहीं की | यदि अन्ञुकम्पा करने से धसे होता तो वह पुत्रो की 
अवश्य अनुकम्पा करता | उसने अपने-पुत्रो की भी अनुकम्पा 
नही की, इससे यह साफ जाहिर होता है कि अनुकम्पा करना 
हा ह! काय नही है।” इस प्रकार वे मिथ्या भाषण करते 
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जो देव इण विध बोलतो, 
थारा पुत्र बचाया में धर्म रे जीवा । 
तू सरधे तो छोड जीवता, 
हीं तोघा करू तजशम रे जी [॥ मी० ४॥ 


दा श्रावक धरम न श्रद्धतो, | 
देव करतो. पुत्र री घात-रे जीवा | 
तो करुणा न की गज तणी, 
या ची होती तुम बात रे जीवा ॥ मो० ५॥ 
भावार्थ :--इस प्रकार मिथ्या साषण करने वाले उन लोगों 
को बुद्धिमान पुरुष कहते है कि “यदि देव इस प्रकार कहता कि 


यदि तू अपने पुत्रो को बचाने में धर्म मानता है तो मे इन्हें जीवित 
छोड़ दूं अन्यथा से इनकी घात करूंगा !? 


इस तरह, -पुत्रों को बचाने मे धर्मश्रद्धा न करने की? शर्ते 
श्रावक के सामने वह देव २॒ ता ओर तब चुज़्नीपिता श्रावक ,' 
उसमें धश्रद्धानन करता तब तो उच्च लोगो का कथन सत्य 
होता कि अनुकम्पा करना धर्म का काय नहीं ओर इसीलिए 
उसने अपने पुत्रों की अनुकम्पा नहीं की ॥४-४॥ 


पिण देव तो बोल्यो इश परे, 
' थारे जीव दया रो ब्रत रे जीवा। 
तेतो हिंसा करसी हीं, . 
थारा पुत्र मारू ६३ -श्ते रे जीवा ॥ मो० ६॥ 
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तेथी आवक व्रत तोड्या नहीं, 
दयाधम हिरदा में ध्याय रे जीवा 
तुम कहो करुणा आणी नहीं 
यो तो झूठों थारो न्याय रे जीवा ॥ मो० ७॥ 


भावार्थ :--परन्तु देव ने तो उस श्रावक के सामने यह शत्त 
रक्‍्खी कि “तेरे जीवदया का त्रत है अर्थात्‌ स्थूल्प्राणातिपात- 
विस्मण--हलते-चलते निरपराधी त्रस जीवो की हिसा न करने 
का ब्रत है ओर आज पौषध से तो सापराधी और निरपराधी 
दोनो प्रकार के प्रणियो को न मारने का ब्रत है। इस अहिसा- 
ब्रत को तोड़कर यदि तू हिसा न करेगा तो मे तेरे पुत्रों की घात 
करूँगा |” देव की इस शत को सुनकर श्रावक ने अपने अहिसा- 
ब्रत को तोड़ा नहीं प्रत्युत हृदय से दयाधम का ध्यान करता हुआ 
अपने अहिसात्रत पर दृढ़ रहा | 


, वे लोग कहते हैं कि श्रावक ने करुणा नहीं की? यह उनका 
कथन मिथ्या है ॥६-७॥ 
देव कहे हिंसा रसी नहीं, 
थारे देव शुरु सम माय रे जीवा | 
तिण ने मार शूला र छाँट्स , 
दयाधर न मुझ सुहाय रे जीवा ॥ मो० ८॥ 


भावार्थ :--श्रावक के- सामने उसके तीनो पुत्रो की घात 
करने पर भी जब वह अपने ब्रत-नियस से विचलित नहीं हुआ 
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तब देव- कहने लगा कि मुझे दयाघरम अच्छा नहीं लगता इस- 
लिए में तुमे दयात्रत--अहिंसाब्रत से विचलित करूँगा। यदि 
तू अपने अहिंसाब्रत को तोड़कर हिंसा न करेगा तो में तेरी माता, 
जो कि तेरे लिए देवगुरु के समान पूजनीय है, उसकी तेरे सांभने 
घात करूँगा, उसके माँस के शूले बनाऊँगा और उसका रुधिर 
तेरे शरीर पर छिड़कूंगा ॥८॥ 


इम सुण चुलणीपिया उीपियो, 
यो तो पुरुष नारज थाय रे जीवा | 
पक |, मारू एहने, 
इम चिन्ती लारे ' धाय रे जीवा ॥ मो० 8॥. 


देव गयो श में, 

' इण रे थाँबो ।यो हाथ रे जीव | 

कोलाहल  गेधो घणो, ह 
आई भद्रा । रे जीवा ॥ गे० १०॥ 


वच्छ | विरूप देख्यो मे, 
नहीं हुईं पुत्रों री तत रे जीवा | 
पुरुष मारण तुम उठिया, 
नेम भागा ज्ञात रे जीवा ॥ मो० ११॥ 
भावार्थ :--देव के उपरोक्त वचनों को सुनकर चुलनींपिता 


पित हों गया । उसके सन से विचार उत्प आ कि यह पुरुष 
त्ताग्र॑ गीत होता है। इसे पकड़ लूँ. गैर: । | ऐसा बिचार 
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कर ऋ्रोध करके वह उसे पकड़ने के लिए दोड़ा किन्तु उसी समेय 
देव तो आकाश से साग गया। चुलनीपिता के हाथ से एक 
खम्भा आ गया | उसे पकड़कर वह जोर-जोर से चिज्लाने लगा 
ओर कोलाहल करने लगा | उस कोलाहल को सुनकर उसकी 
माता भद्रा वहों आई और कहने ल्गी कि पुत्र ! तुम इस प्रकार 
कोलाहल क्यो कर रहे हो ? तब चुलनीपिता ने. सारा वृत्तान्त 
अपनी माता से कहा । तब वह कहने लगी कि हे पुत्र ! तुम्हारे 
पुत्रों को किसी ने नहीं सारा है। किसी ने तुम्हे यह उप॑सग 
दिया है । तुमने जो देखा है वह मिथ्या दृश्य था। तुम्हारे ब्रत- 
नियरस ओर पोषध भग्न हो गये है अर्थात्‌ उस पुरुष को मारने के 
लिए तुम क्रोध करके दोड़े थे। इसलिए भाव से स्थूल्प्राणाति- 
पातविरमण ब्रत का भद्भ हुआ है। पोषधत्रत मे स्थित श्रावक 
का सापराधी और निरपराधी दोनो तरह के प्राणियों की हिंसा 
का त्याग होता है। क्रोध के आने से कषायत्यागरूप उत्तरशुण 
(नियस) का भज्ञ हुआ है और अयतनापूबेक दोड़ने से पौषध 


का भज्ग हुआ है। इसलिए हे पुत्र अब तुम दण्ड प्रायश्चित्त लेकर 
शुद्धि करो। 


माता के कथनानुसार चुल्ननीपिता श्रावक ने दण्ड प्रायश्रित्त 
लेकर अपनी शुद्धि की ॥६-११॥ ' ॥ 


इहाँ ूठा बोला. इस कहे, ह 
जाँ रे नहीं अनुकम्पा सू ग्रेम रे जीवा।. 
अनुकम्पा करी जननी तणी कि 


, ्ड 


ते सूं भागा ब्रत नेम हे- वीिबा॥मो०. १२॥ 
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थेटा हो... परः कहे, 
मिथ्यात रो चढियो पूर रे जीवा 
ज्ञानी कहे हिचे सॉमलो | 
होकर सतवादी शूर रे जीवा ॥मो० १३॥ 
भावार्थ :--जिनको नुकम्पा से प्रेम नहीं है ऐसे अनुकम्पा- 

देषी ओर मानो जिनके हृदय से मिथ्यात्व का पूर चढ़ा हुआ 
है ऐसे मिथ्यात्वी, मिथ्या भाषण करने वाले ध्रृष्ट-निलेज्ज बन- 
कर इस- प्रकार कहते है कि “चुलनीपिता श्रावक ने साता की 

नुकम्पा की थी इसलिए अनुकम्पा करने से उसके ब्रत-नियम 

गैर पौषध भंग हो गये थे ।? इनका यहकथन शा दिरुद्ध है। 

नी पुरुष इसका नन्‍्यायपूवेक कारण बताते हैं जिसका ध्यान- 
पूवक श्रवण करो ॥१२-१३॥ ., , 


त्याग 'कि हिंसा तणा; 
तेथी रे ग्रेय रे वीवा। 
ते गेहिंईस्‍स्‍याँ, 
यो न्याय विचारी तोय रे जीवा ॥ मो० १४॥ 
नुक, हिंसा हैं, हा 
तेने त्याग्यों . नहीं था रे जीवा | 
जो अनुकम्पा त्या दे, 
निरदयी कह्नो 0 राय रे जीवा ॥मो० १४॥ 


सावार्थ :--हिं. ॥ पाप.है उसका.त्याग करने से श्रावक के 
पता है।इस मर र अहिसात्रत को स्वीकार करके यदि 
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श्रावक हिसा करे तो उसका अहिंसात्रत भद्ज हो जाता है. किन्तु 
अनुकम्पा हिसा नही है और अनुकम्पा का त्थाग करने से कोई 
ब्रत नही होता है प्रत्युत अलुकम्पा का त्याग करने ,वाले को 
तीर्थंकर भगवान्‌ ने निदंयी कहा है ॥१४-१श॥ 
अनुकम्पा थी व्रत नीपजे, 
तेथी व्रत री किम हुवे घात रे जीवा | 
अमृत थी मरणो कहे, 
या तो मूह्मत्याँ री बात रे जीवा ॥ मो० १६॥ . 


सारे ते विप जाशज्यो, 
अमृत थी रक्षा थाय रे जीवा | 
अनुकम्पा थी व्रत भागे नहीं, 
हिंसा हुआँ ब्रत जाय रे जीवां ॥ मो ० १७॥ 


अनुकम्पा थी व्रत भागा कहे 


ते डबा कालीधार हे जीवा। 
वली भोलों ने भरमाय ने, 


बोया लार ऐ जीदबा ॥शो० १८॥ 


भाषाथ :--अनुकम्पा से तो ऋत निपजञता है तो फिर अनु 
कम्पा सेद्रत भड्ड केसे .हो सकता है? अनुकम्पा अमृत के 
रूमज है और दिसा विप के समान है। जिस प्रकार अम्रत से 
प्राणो की रक्षा होती है ओर बिप से प्रेशो का विनाश (सरण) 
होता हैं उसी प्रकार अनुकन्पा रूपी अम्त से बत दी रक्षा होती.“ 
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है और हिंसा रूपी विष से व्रत का भड्ग होता है किन्तु अनुकम्पा 
से ब्रत का भद्ग नही होता | जो लोग अनुकम्पा से ब्रत का भज्ज 


होना कहते हैं उन्हें उन मूर्खो की श्रेणी मे समझना चाहिए जो 
अमृत से मरण होना कहते हों । 


जो लोग अनुकम्पा से व्रत का भंग होना कहते है वे अज्ञानी 
जीव स्वयं कालीधार डूब गये ओर भोले-जीबों को भ्रम में डाल 
कर उन्होने उनको-भी साथ मे डुबाया है। ऐसे अज्ञांनी जीबों 
की नरकनिगोदादि के सिवाय दूसरी गति हो नहीं सकती ॥|१६- 
श्ण। 
भग्गवए भग्गनिय रो, 

भ्न्‍ (१ 

लि भग्ग पोषध रो थरे जीवा | 
: टीका में कियी इण भाँत थी 

थें च रो क्यों व्यथ रे जीवा ॥ मो०-१६॥ 


कोप करी ने दोड़ियो 
पुरुष रण रे परिणाम रे जीवा। 
अणुत्रत भागों तेहथों 
रही तिश एम रेजीवा || मो० २०॥ 


' अपराधी पिण नहीं मारणो, 
था पोषध री मयांद रे जीवा। 
हु | मारण तणा, 
भागो जो दृठवाद रे जीव ॥ गो० २१॥ 
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- क्रोध -करण शा त्याज था, 
हर पुरुष पर आयो कोप रे जीवा | 
नियम उत्तरगुश, भागियों, 
जिन आणा दीवि लोप रे जीवा ॥मो० २२॥ 


न कलपे पोषधे दोड़णो, 
ते तो दौड्या पुरुष रे संग रे जीवा | 
दौव्याँ अजतना हुई, 
पोषध रो हुओ भज् रें जीवा॥मो० २३॥ 


भावाथ :--चुलनीपिता श्रावक के अध्ययन में भग्गबए 
भग्गणियमे भसग्गपोसहे! ये तीन शब्द आये हैं। इनका टीका मे 
अथ इस प्रकार किया है :-- 


'भरगवए! ति भग्नत्॒ : स्थूलप्राण/तिपात विरतेर्मा- 
वतो भम्नत्वात्‌ तहिनाशाथ कोपेनोद्धावनात्‌ | सापराध- 
स्यापि बताविपयोद्ितत्वात्‌। भग्ननियम!, कोपोदयेन उत्तर- 
गुणस्य क्रोधामिग्रहरूपस्य भग्नत्वात्‌ | भंग्रपोषधः, व्या- 
पार पोषधरूपस्य भंगत्वात्‌ | 

अर्थात्‌-चुलनीप्ति। श्रावक का स्थूलप्राणात्तिपातविस्मण 
त्रतत द्रव्य से नही किन्तु भाव से नष्ट हो गया क्योक्ति वह ऋोध 
करके उस पुरुष को मारने के लिए दौड़ा था| पौषब ब्रत में अप- 
सधी प्राणी को भी सारते का नियस होता है। क्रोध नहीं 
करने क्रा जो नियम था वह नियम उस. पुरुष पर क्रोध करने से 
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नष्ट हो गया । पौषध मे अयतनापूबक दोड़ना -नहीं “करंपता है 
किन्तु चुलनीपिता श्रावक क्रोध करके उस पुरुष के पीछे दौड़ा 
था इसलिए पौषध का भंग हुआ ॥१६-२श॥ | 


यो सत्य अर्थ ख्तर तणो, 
' ठीका थी लीजो जोय रे जीवा | 
खोटा अर्थ कुगुराँ तणा, 
मा जो स्याणा होय रे जीवा ॥ मो० २४॥ 


भावाथ :--शा के उपरोक्त पाठ का जो टीकानुसार 'अथ 
किया गया है वही सत्य है| अतः बुद्धिमान पुरुषों को चाहिए 
कि वे इस सत्य अथ को ही स्वीकार करे ओर क्ुगुरुओं द्वारा 
किये गये टे अथ को छोड़ दें ॥२७॥ 


उपासकद्शाह्ष सूत्र के तीसरे अध्ययन मे चुलनीपिता श्रावक् 
। वर्णन किया गया है। इसके आगे चौथे अध्ययन मे सुरादेव 
श्रावक का वशन किया गया है। उससे यह विषय और भी 
स्पष्ट हो जाता है इसलिए अब सुरादेव श्रावक का वर्शन 
कियाजातादह। 
अनुकम्पा आणी ननी णी, 
ते सूँ मागा ने नेम रे जीवा |! 
एबी रोठी थाप होई करे, 
तेने उत्तर दीजे एम रे जीवा ॥मो० २५॥ 


भावाथे :--'माता की अनुकम्पा करने से चुलनीपिता 
श्रावक के ब्रत-नियम भड्ड हो गये थे” इस प्रकार जो ढी स्था- 
प्रना रते है उन्हें इस अकार उचर देना चाहिए :-- 


आनुकेम्पां-विंवार | [६३२ 


सुरादेव श्रावक वणी, 
चुलणीपिया सम बात रे जीवा। 
देव कष्ट दियो पुत्रों तशो 
तिण में विशेष , इश भाँत रे जीवा ॥ मो ० १६॥ 


जो तू दयाधम छोड़े नहीं, 
तो थारी देह रे माँय रे जीवा | 
ले रोग में घालस , 
तू मरने दगति जाय रे जीवा ॥ मो० २७॥ 


इस सुण कोप थी दोड़ियो, 
चुलणीपिया सम जाण रे जीवा | 
ब्रत नियम भागा कल्या, 
ते समझ ने तज दो ताण रे जीवा ॥ मो ० श१८॥ 


भावार्थ :--चुलनी पिता और सुरादेव आवक की कथा एक 
समान है, सिफ थोड़ी सी विशेषता है वह इस प्रकार है :-- 


सुरादेव श्रावक पोषध से बठा था। किसी देव ने चुलतीपिता 
श्रावक के समान उसको भी उपसग दिया ओर उसके तीनों 
लड़कों को उसके सामने मारा । इतने पर भी जब सुरादेव श्रावक 
आपने त्रत से विचलित नही हुआ तब देव ने उससे कहा कि यदि 
तू अपने ब्रत-नियसादि को भज्ज नही करेगा तो में तेरे शरीर मे 
एक दी साथ खास, खाँसो, ड्यर, दाह, कुक्षिशल, भगन्दर, 
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अशे, जो, दृष्टिरोग, मस्तकशूल, अरुचि, अज्षिवेदना, कर्ण- 

वेदना, खुजली, उद्ररोग और, कोढ़ ये सोलह रोग डाल दूँगा 
(९5 

जिससे मर कर तू दुग।त मे जायगा | 


उपरोक्त वचनो को सुनकर सुरादेव श्रावक्र क्रोध करके उस 
पुरुष को मारने के लिए दोड़ा किन्तु देव तो आकाश मे भाग 
गया ओर उसके हाथ मे एक खम्भा आ गया जिसे पकड़कर वह 
कोलाहल करने लगा । तत्र उसकी स्त्री धन्या आई और उससे 
सारा वृत्तान्त -सुनकर सुरादेव से कहने लगी कि हे स्वामिन्‌ ! 
आपके तीनो लड़के आनन्द मे हैं किसी -ने उनकी घात नही की 
है। किसी देव ने आपको यह उपसर्ग दिया है। आपके ब्रत- 
नियम और पौषध भक्लः हो गये हैं। अतः आप दण्ड प्रायश्रित्त 
लेकर अपनी आत्मा को शुद्ध करो | तब सुरादेव श्रावक ने द्र्ड 
प्रायश्रित्त लेकर शुद्धि को ॥२६-२८॥ 


पोषा सामायि में तुमें, 
एवी करो छो थाप रे ज्ञीवा | 
देह रक्षा कियाँ भागे नहीं, 
गार कही तुम साफ रे जीवा ॥ सो ० २६॥ 
# जैसा कि वे आ्रावक-धर्म-विचार! मे श्रावक के सोमा- 
यिक की ढाल मे कहते हैं :-- 
शरीर कपड़ादिक तेहता, 


जतन करे सामायिक माँयजी | 
'ज्ञाग घोरादिक रा भय थकी, 


४ 


शएकान्त स्थान्क जयणा से जायजी ।स्शे 
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तुम कथने सुरादेव रे, 
देहरक्षा थी भागा न श्रत रे जीवा | 
हीवे अनुकम्पा किण री करी, 
तिणशथी मामा इणरा व्रत रे जीवा ॥ सो ० ३०)॥। 


भावाथ :--अब भीषण मतानुयाय्ियों से पूछना चाहिए * 
कि “तुम लोग चुलनीपिता के ब्रत-लियस ओर पोपध भंग होने 





आपरो तो आगार राखियो, 
ओऔरों रो नहीं छे आगारजी। 
ओरा ने त्याग्या सामाई मुझे, 
त्यांने किणविध ले जावे बाहरजी ॥ 
सिखाजा ब्रत आराधिये ॥२ण। 
ल्ाय चोरादिक रा भय थकी, 


राख्या ते द्रव्य ले जायजी | 
पाखती कपड़ादिक हवे घणा 


त्याने तो बाहर न ले जावे तायजी ॥२८॥ 
रशाखुया ते द्वव्य ले जावतों 


हे सामाई रो भंग न थायजी। 
व्याग्या छे त्यांने ले जावताँ, 


सामाई रो ब्रत भाग जायजी ॥२६॥ 
ग्यारहथे त्रत की ढाल मे भी लिखा है :-- 
पोषा ने सामायिक ब्रत ना, सरखा छे पतच्रताशजी | 


सासायिक तो समुहूत एक ती, पोषो दिबसरात से जाणजी ॥७ 
पोषा ने सामायिक ब्रत से, याँ दोयोँ मे सरखो छ. आगारजी ॥८ 
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का कारण उसकी मात) की अनुकस्पा बतलाते हो किन्तु अब 
यह बतलाओ कि सुरादेव के ब्रत-नियम और पौपध भद् क्यों 
हुए थे ? इसने तो किसी की भी अनुकस्पा नहीं की थी फिर 
इसके ब्रत-नियमादि भक्लः होने का क्या कारण है ? यदि तुम 
कहो कि सुरादेव ने अपनी अनुकस्पा की थी इसलिए उसके ब्रत्त- 
नियमादि भद्ग हुए तो यह तुम्हारा कथन तुम्हारे मत से विरुद्ध 
होता है क्योकि तुम्हारे मत के प्रवतंक भीपणजी ने अपनी अलु- 
कम्पा करने से ब्रत-नियमादि का भक्डल होना नहीं माना है 
उन्होंने अपनी ढालो से साफ लिखा है कि सामायिक ओर 
पीषध में अपनी अनुकम्पा (आत्मरक्ञा ) करते का आगार 
होता है। फिर सुरादेव श्रावक के ब्रत-नियम और पौपध भंग 
होने का क्या कारण है ? यदि कहो कि सुरादेव के ब्त-नियम 
ओर पौषध अपनी अनुकम्पा के कारण भंग नही हुए थे किन्तु 
अपराधी को मारने के लिए क्रोधित होकर दोड़ने से भंग हुए थे 
तो यही बात चुलनीपिता श्रावक्र के विपय से भी तुमको माननी 
चाहिए । 


'कथने थे जाण लो, 
चुलनीपिया नी बात रे जीवा | 
जननी अनुकम्पा थे, 
नहीं हुई त्रत री घा रे जीवा ॥ मो० ३१॥ 


हिंसा करण ने दोड़ियो, 
वली क्रोध यो तिण बार रे जीवा । . 
अजतना व्यापार थी 
. त नें पोषध, टूटी कार रे-जीवा ॥ मो० ३२५॥ 
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भावाथ :--सुरादेव के समान ही चुलनीपिता श्रावक्ष भी _ 
अपराधी को मारने के लिए क्रोघित होकर दीड़ा था। इसलिए 
हिसा करने के भाव आने से, क्रोध आने से और अयतनापूर्वक 
दोड़ने से ऋमश: उसके ब्रत, नियस ओर पीपध भंग हुए थे किन्तु 
माता की अलुकम्पा आने से नही | 


यदि माता के ऊपर अनुकम्पा करने से चुल्ननीपिता का ब्रत 
भंग होना मानते हो तो फिर सुराढेव का अपने पर अनुकम्पा 
करने से ब्रतभंग मानना पड़ेगा ओर जेसे चुल्ननीपिता की सातृ- 
अनुकम्पा को सावच्य कहते हो उसी तरह सुरादेव की अपनी 
अलनुकम्पा को भी सावद्य कहता होगा। ऐसी दशा में भीषणजी 
ने अपनी ढालो से सामायिक ओर पोपध मे अपने पर अनुकम्पा 
करके अग्नि, सर्पादि के भय से बचने के लिए ज़यणा के साथ 
निकल जाने की जो आज्ञा दी है वह बिलकुल्त मिथ्या ठहरेगी 
अतः भीपण-सतानुयायी अपनी अनुकम्पा को सावद्य नहीं कह 
सकते | इसलिए जसे सुरादेव की अपनी अनुकम्पा सावद्य नहीं 
थी और उससे ब्रत-नियम और पोपघ संग नही हुए थे उसी तरह 
चुलनीपिता श्रावक की भी मातृ-अनुकम्पा सावद्य नही थी और 
उससे उसके ब्रत, नियम ओर पौषध भंग नही हुए थे। इसलिए 
चुलनीपिता का उदाहरण देकर अनुकम्पा को सावद्य वतल्ाना 
अज्ञानियों का काय है। 
त्रत भागे हिंसा थकी, 
यो निश्रय लीजो जाण रे जीवा | 
अनुकम्प थी रक्षा. हुवे, 
(तेथी) बत भागों कहे अणजाण रे जीवा॥ 


हे मोह अजु भ्पा न जाणिये ॥३३॥ 
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भावाथ :--उपरोक्त सारे कथन से यह निष्कप निकलता है 
कि हिंसा से व्रत भंग होता है ओर अनुकम्पा से छत की रक्षा 
क ३8२ + (5 ४». (्‌ 
होती है। अतः अनुकम्पा से ब्रतभंग कहना अज्ञानियों का कार्य 
है ॥११॥ 


ख्िजनननल लिन किन 


०-अधिकार 'नमिराज आषि ने अनुकम्पा नहीं 
की' ऐसा कहने वालों को उत्तर 
(2---+-5-:22 





मिथित्ला नगरी से महाराजा नमिराज राज्य करते थे। एक 
समय उनके शरीर में दाह-ज्वर की बेदना उत्पन्न हुईं | उनके 
शरीर पर चन्दन का लेप करने के लिए उनकी महारानियाँ 
चन्दन घिसने त्गीं। हाथ मे पहनी हुई चूड़यो की पररपर रगड़ 
से उत्पन्न होने वाला शब्द्‌ महाराजा की वेदना में ओर वृद्धि 
करने लगा । वह शब्द उत्तससे सहन नही हो सका इसलिए प्रधान 
मन्त्री को बुज्ञाकर उन्होंने कहा--यह शब्द मेरे से सहन नहीं 
होता, इसे बन्द कराओ । तब चन्दन घिसने वाल्ली रानियो ने 
सौभाग्यचिन्ह्‌ स्वरूप हाथ मे सिफे एक-एक चूड़ी रखकर बाकी 
सब उतार दी | चूड़ियो को उतार देने से तत्काल्न शोर बन्द हो 
गया। थोड़ी देर बाद नमिराज ने पूछा--क्या काय पूरा हो 
गया ? मन्त्री ने जवाब दिया--नहीं महाराज ! काय' अभी हो 
, रहा है। नमिराज ने पूछा--तब शोर बन्द कैसे हो गया ? मंत्री 
ने ऊपर-की हकीकत कह सुनाई ।.इस बात को सुनते ही नमिराज- 
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के हृदय मे यह भाव उठा कि जहों पर बहुत होते हैं. वहीं शोर 
होता है, जहाँ पर एक होता है वहाँ पर शान्ति रहती है। इस 
गूढ़चिन्तन के परिणामस्वरूप नसिराज को जातिस्मृति ज्ञान 
पैदा हो गया । शान्तिप्राप्ति के लिए समस्त बाह्य बन्धनों का 
त्याग कर एकाकी विचरने की उन्हे तीत्र इच्छा जागृत हुईं। वे 
राजपाट एवं भोगविज्ञासो को छोड़कर मुनि बनकर एकाकी 
विचरने लगे । उस अपूब त्यागी के त्याग, निरासक्ति और निर्म- 
मत्व भाव की परीक्षा करने के लिए इन्द्र ब्राह्मण का रूप बना- 
कर नमिराज के पास आया | उत्तके सासने ऐसा दृश्य उपस्थित 
किया कि मानो मिथित्ना नगरी जल रही है । फिर ब्राह्मण वेष- 
धारी इन्द्र ने नमिराज से कहा कि देखो तुम्हारे सामने यह अग्नि 
तुम्हारी मिथित्रा को जलाकर अन्तःपुर सहित तुम्हारे राजमहलतो 
को जला रही है। तुम इधर क्यो नही लक्ष्य देते ? क्या तुम्हे 
अपनी वस्तु प्रिय नही है ? तब नमिराज ने उत्तर दिया कि हे 
विप्र ! मिथित्ञा नगरी में मेरा कुछ सी नही है कारण कि मे 
अकेला हूँ , ज्ञानदशन मेरा स्वरूप है इसके अतिरिक्त मेरा कुछ 
भी नही है। यदि मेरे हृदय से प्रिय और अप्रियपने का भाव 
होता तो मै पुत्र-कलत्रादि का त्याग कदापि नहीं कर सकता। 
गी-पुत्रादि का एवं समस्त सांसारिक बन्धनो का त्याग कर देने 
से अन्त:पुर और राजभवन आदि से अब मेरा कोई सम्बन्ध 
नहीं रहा है इसलिए इनके जलते रहने पर भी मेरा कुछ नही 
जल्नता है। ज्ञानद्शन ही मेरा अर्थात्‌ आत्मा का स्वरूप है| 


इसलिए जो मेरा है वह जल नही सकता और जो जलता है वह 
मेरा नही। 


नमिराज के उपरोक्त उत्तर को सुनकर इन्द्र को यह दृढ़ 
विश्वास हो गया कि इसके हृदय मे सांसारिक पदा्थों के प्रति 
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लेशमात्र भी मोह और मसत्वभाव नहीं है। इसी प्रकार इन्द्र ने 
ओर भी कई प्रश्न किये जिनका उत्तर नमिराजर्षि ने बहुत ही 
मार्मिक ओर भावपूर्ण दिया है। इनके प्रश्नोत्तरों का वर्णन 
उत्तराध्ययन सूत्र के नवे अध्ययन में बड़े ही रोचक शब्दों मे हे- 
दिया गया है । । 

जब इन्द्र अनेक उपायो से नमिराजर्षि को अपने धम से 
नही डिगा सका तब देवेन्द्र ने अपना कृत्रिम ब्राह्मण का रूप 
त्याग दिया ओर अपना असली रूप घारण किया। तत्पश्वात्त' 
वह नमिराजर्षि की भक्तिपूबक स्तुति करने ल्नगा । उनके निर्ममत्व 
भाव की एवं अन्य गुणो की प्रशंसा करके और भक्तिपूवक उनके 
चरणों मे वन्‍्दना करके बड़े हप के साथ इन्द्र स्वर्गलोक को चला. 
गया । 
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'नमिराज ऋषि संयम लीनो, 
प्रत्येक बोधी अणगार रे जीवा | 
निज हित करण ने उठिया, 
पर री नहिं. रे सारसंभार रे जीवा ॥| 
मोह नुकम्पा न जाणिये ॥१॥ 
दीक्षा देवे केहने, 
देवे श्रावः त्रत रे जीवा। 
उपदेश पिण देवे हीं, . व 
' पूछयाँ उत्तर देवे सत्य रे, जीवा ॥ श्री० २॥ 
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अनुकम्पा करे आपणी, 
प्र री कल्पे तस नाय रे जीवा | 


इन्द्र आयो तिण ने परखवा, 
त्याँ साया विविध बणाय रे जीवा ॥ मो ० ३॥ 


भावार्थ :--मिथिल्ला नगरी के राजा नमिराज संयम अंगी- 
कार कर मुनि बन गये। थे प्रत्येक बुद्ध मुनि थे। प्रत्येक बुद्ध 
साधुओ का आचार स्थविरकल्पी साधुओ से कितने ही अंशो 
में मिन्न होता है। प्रत्येक बुद्ध मुनि अपना ही हित करते हैं वे 
दूसरो का हित नही करते, मरते प्राणी की प्राणरक्षा भी वे नहीं 
करते, किसी को दीक्षा भी नही देत, शिष्य नही बनाते, श्रावक- 
ब्रव अहण नही करवाते, उपदेश नहीं देते, आहार-पानी ज्ञाकर 
किसी साधु की बैयावच्च भी नही करते, वे संघ के अन्द्र न रह- 
कर अकेले ही रहते है किन्तु किसी के प्रश्न पूछने पर वे सत्य 
उत्तर देते है। वे अपनी ही अल्लुकस्पा करते है दूसरो की अनु- 
कम्पा नहीं करते । इस प्रकार प्रत्येक बुद्ध मुनियों का कल्प है। 
नमिराजषि भी प्रत्येकवुद्ध मुनि थे। उनकी निर्मोहता और 
निर्मंमरत्वभाव की परीक्षा करने के लिए स्वयं इन्द्र आया | अनेक 
प्रकार की साया बनाकर वह नमिराज से कहने क्गा :--- 


महल अन्तेवर थाहरा, 
अगनि में बले परतख रे जीवा | 
तुम स्वामी छो एहना, 
ज्ञानादि नी. परे 'र रे जीवा ॥ मो० ७॥ 
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सावाथ :--हे नमिराज ! देखो यह अग्नि तुम्हारे महतो * को 
ओर अन्त:पुर को जला रही है। तुम इनके रवामी हो। जिस 
प्रकार तुम अपने ज्ञानदशनचारित्र की रक्षा कर रहे हो उसी 
प्रकार तुम्हें इनकी भी रक्षा करनी चाहिए।।७॥ 


तब-  ऋषिजी इम कहे, 
ज्ञानादिक गुण छे मुझ रे जीवा। 
एथी बीजी वस्तु नहीं माहरी, 
निश्रय नय री बताई सम रे जीवा ॥ मो० ५॥ 


मुभनो ते तो बले नहीं, 
बले ते न माहरो होय रे जीवा | 

यह मिथिला बल थे |, 
ज्ञानादि . श॒ होय रे वीवा ॥मो० ६॥ 


भावाथ :--तब नमिराजर्षि ने उत्तर दिया कि नि यन्नय के 
अनुसार मेरा (आत्मा का) ज्ञानद्शनचारित्रस्वरूप है। इसके 
अतिरिक्त मेरा कुछ भी नही है। जो मेरा (आत्मा का) है बह 
त्रिकाल मे भी जल्न नही सकता और जो जलता है बह मेरा 
(आत्मा का) नहीं हों सकता। इसलिए मेरे (आत्मा के) जो 
नादिक गुण हैं वे मिथित्रा के जलने पर जल नहीं सकते हैं ॥ 
४-६ 


केई ज्ञानी इम कहे, 
नुक्रम्पा री करवा घात रे जीवा | 
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न्मिराज ऋषि आणी नहीं, 
मोह अनुकम्पा री वात र जीवा! ॥ मो० ७॥ 

भावारथ :--अनुकम्पा के हेपी कितनेक अज्ञानी जीव अनु- 
कम्पा को उठाने के लिए इस प्रकार कहते है कि जलती हुई 
सिथिल्ला पर त्मिराजर्पि ने मोह-अनुकम्पा नही की । यदि अनु- 
कम्पा करने से ध्म होता तो नसिराजर्पि सिथित्ञा पर अवश्य 
अनुकम्पा करते और अन्तःपुर की रक्षा करते। नमिराजर्षि ने 
मिथित्ञा पर अनुकम्पा नही की ओर अनन्‍्तःपुर की रक्षा नहीं की 
इससे साबित 'होता है कि अनुकम्पा करना पाप है ॥७॥ 


अनुकम्पा रो प्रश्न छे नहीं, 
नहीं उत्तर में तेनी बात रे जीवा | 
था झूठा गाल बजाविया, 
थांरे मोह उदय भिथ्यात रे जीवा ॥ सो० ८॥ 


अन्तेवर रक्षा ना करो, 
तेहथी अनु सपा में पाप रे जीवा | 

एवी करे कोई थापना, क्‍ 
तो उत्तर सुशजों साफ रे जीवा ॥ मो० ६॥ 


भावार्थ :--शक्रेन्द्र ने नमिराजर्पि से जो प्रश्त किया है वह 
अलुकस्पा-विषयक प्रश्न नही है इसलिए उत्तर से भी अनुकस्पा 
का कोई जिक्र नही आया है। फिर भी अनुकस्पाहेषियों ने फूठ- 
मूठ ही यहाँ अनुकश्पा की वात घुसेड़ दी है। इस प्रकार मिथ्या 
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भाषण करने वालों के मिथ्यात्वभोहनीय कर्म का उर्देय है | ले्मिं- 
राजर्षि ने अन्तःपुर की रक्षा नहीं की इससे कोई येह स्थापना 
करे कि नुकम्पा करने मे पाप है तो इसका उत्तर इस प्रकार 


हिंसों, झूठ, चोरी ता, 
मी राबे त्याग रे जीवा | 
ब्रस्तर पि. राखे नहीं, 
से में रहे महाभाग रे जी [॥मो० १०॥ 
नि हित में तत्पर रहे, 
पर साधु री रे ज॒रे जीवा। 
प्रत्येक्योधी नि तिके, | 
पर रो न बंछे साज रे जीवा ॥ मो० ११॥ 


याँ प्रत्येकोधी रो नाम ले, 
कोई मूर्ख रे एहवी थाप रे जीवा । 
जो काय मिऋषि ना करे, ह 
तिंण में गोह तणो . पाप रे जीवा ॥ मो० १२॥ 
इण लेखे दीच्ोी देश में, 
वलि विविध करावण नेम रे जीवा | 
ते मोह पाप में ठहरसी, - 
तेने ज्ञ तो माने केम रे जीवा ॥ मो १३॥ 
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दीक्षा त्याग व्यावच तशा, 
यों कार्य में दोप न कोय रे जीवा । . 
तिम पर-जीव रक्षा में जाशज्यो, 
थीवर ल्‍पी करे सब कोय रे जीवा ॥ सो ० १४॥ 


भावार्थ :--वमिराजर्षि प्रत्येक बुद्ध मुनि थे। प्रत्येक बुद्ध 
साधु का और स्थविरकल्पी साधु फा कल्प भिन्न-भिन्न होता है । 
प्रत्येक बुद्ध सुनि किसी को हिसा, भ्ूूठ, चोरी का त्याग नहीं 
करवाते, वे किसी को दीक्षा नहीं देते, धर्मोपदेश नहीं देते, स्वयं 
बस्तर नहीं रखते, किसी साधु के संग से न रहकर अकेले ही विच॑- 
रते है, आहार-पानी लाकर दूसरे साथुओ की वेयावच्च नही 
करते तथा दूसरे साधुओं की सहायता आप स्वयं नहीं चाहते 
ओर उससे अपना कोई काम नहीं करवाते । यह प्रत्येकबुद्ध मुनि 
का कहप है। ऐसे प्रत्येकबुद्ध सुनि का उदाहरण देकर यदि कोई 
यह स्थापना करे कि जो काय प्रत्येकबुद्ध मुनि नहीं करे उन 
सत्र मे पाप है तो इस हिसाब से दीक्षा देना, हिसा, झूठ, चोरी 
आदि का त्याग कराना, धर्मोपदेश देना आदि कार्यों से भी उसे 
पाप सानना होगा । किन्तु ज्ञानी पुरुष इस बात को केसे मान 
सकते है क्योकि ग्रे सब धस के काये है। जिस प्रकार दीक्षा देना, 
हिसा, भ्ूठादि का त्याग कराना, साधुओ की वैयावच्च करना 
ये सब धमकाय हैं, इनमे कोई दोप नही है उसी प्रकार जीवरज्षा * 
करना भी घस का काये है| स्थविरकल्पी साधु इन सब कार्यों 
को करता है । इनसे किसी प्रकार का दोप नही है। इन कार्यों 
को करने से स्थविरकल्पी को धर्स होता है और उसका यह कल्प 
है किन्तु प्रत्येकबुद्ध का यह कल्प नही है । अतः प्रत्येकबुद्ध साधु 
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का उदाहरण .देकर स्थविर्कल्पी साधु को जीवरक्षा करने मे 
पाप कहना अज्ञात का परिणाम है ॥१०-१७॥ 


' जिनकलपी भत्येक बोधि नो, 
जिण कामों रो कल्प न होय रे जीवा।." 

त्यांरे देखादेखी कोई ना करे, 
निर्देयी समझो सोय रे जीवा ॥मो० १५॥: 


ठाणायड्र में भाषियो, 
करुणा तणो अधिकार रे जीवा | 
' छत्ती शक्ति व्यावच ना करें, 
. बांधे महामोहणी रो भार रे जोवा ॥ मो ० १६॥ 


थीवरकल्पी रा कल्प रो, 
जिन एहवो भार्यों मर्म रे जीवा। 
जिनकलपी प्रत्येकब्ोधी ने, 
प्रभु नाय बतायो यो धर्म रे जीवा ॥ मो० १७॥ 


भावाथ :--जिनकल्पी ओर प्रत्येकबुद्ध मुनि के लिए जिन 
कार्या का कल्प नही है ओर इसलिए थे उन कार्यों की नहीं करते 
है। उनकी 'देखादेखी यदि कोई दूसरा मनुष्य उन कार्यो को न 
करे तो उसे निद्‌यी 0 2 क्योकि ठाणाहक्ष सूत्र के चौथे 
ठाणे मे जो अनुकम्पा की चोथड़ी बतलाई गई है उसके प्रथम 
भद्ग मे घबतलाया गया है.कि :-- 
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अर्थात्‌-जों अपनी ही अनुरूम्पा करते हैं परन्तु दूसरे की 
नहीं करते, ऐसे तीन पुरुष होते है--प्रत्येकब्ुद्, जिनकलपी और 
परोपकारखुद्धि निदेयी । 


हि 


जिनकल्पी और प्रत्येकबुद्ध साधु दूसरे की अनुकम्पा, ज्हीं 
करते किन्तु अपने ही हित से प्रवृत्त रहते है इसलिए वे इस प्रथम 
भक्क के स्वासी कहे गये है। उनकी तरह जो दूसरे जीव की अनु- 
कम्पा नहीं करता है वह पुरुष यदि जिनकल्पी ओर प्रत्येकबुद्ध 


नही है तो उसको प्रथम भड्ढ' का तीसरा स्वामी निदयी समझना 
चांहिए। 


जिनकलल्‍पी ओर प्रत्येकबुद्ध मुनि दूसरे साधुओ की किसी 
प्रकार की वैयावन्व नही करते, यह उनका कल्प है किन्तु स्थविर- 
कल्पी साधुशक्ति होते हुए यदि दूसरे साधुओ की वैयावच्च नहीं 
करे तो उसके महासोहनीय कम का बेँध होता है ऐसा श्री तीर्थ- 
कर भगवान ने फरसाया है ॥ १४-१७॥ 


प्रत्येक्रोधि नमि तशो, 
ऋूंठों उठायो नाम रे जीवा। 
अनुकम्पा उठायवा, 
४ नहीं समहृष्टि रा काम रे जीवा ॥ 
मोह लुकम्प न जाणिये ॥१८॥ 


भावार्थ :--अपर यह स्पष्ट बतल्त दिया गया है कि प्रत्येक- 
चुढ्ध मुनि का कल्प ओर स्थविरकलपी मुनि का कल्प भिन्न स्र॒ 
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है। अतः प्रत्येकबुद्ध साधु का उदाहरण देकर स्थविर्कल्पी साधु 
को जीवरज्षा करने में पाप कहना अज्ञानियो का काम है । 


दूसरी बात यह है कि इन्द्र ने नभिराजर्षि से यह नही पूछा 
था कि मरते जीव की रक्षा करना धर्म है या पाप है ? यदि इन्द्र 
ऐसा पूछता ओर उसके उत्तर मे नमिराजर्षि जीवरज्ञा करना 
पाप बउलाते तो अवश्य जीवरक्षा करने से पाप माना जाता 
परन्तु वहाँ तो इन्द्र ने माया करके नभिराजर्पि की सांसारिक 
पदार्थों में आसक्ति एवं ममत्व न होने की परीक्षा की है और 
नसिराजर्पि ने यह स्पप्ठ कह दिया है कि :-- 


“मिहिलाए उज्कमाणीए, न में उज्कह किचणां |! 


कु 


अथोत्‌ू--सिथिल्षा के जल जाने पर भी भेरा कुछ नहीं 
जलता | 


ऐसा उत्तर देकर नमिराजपपिं ने सांसारिक पदार्थों से अपना 
ममत्व हट जाना बतलाया है किन्तु मरते जीव की रक्षा करने मे 
पाप नहीं कहा है । 


अतः नभमिराजपिं के उदाहरण से जीवरक्षा करने से ,पाप 
( ९ 
कहना अज्ञानियों का काय है ॥१८॥ 
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रे 
कक 


५-अधिकार नेमिनाथजी ने गजसुकुमाल की 
अनुकम्पा नहीं की, ऐसा कहने वालों को उत्तर 
७.७. 
संक्षिप्त कथो :-- 


द्वारिका नगरी में कृष्ण बासुदेव राज्य करते थ। इनके छोटे 
भाई का नास गजसुकुमाल (गजसुकुमार) था। एक समय बाइ- 
सबे तीर्थंकर सगवाब अरिपरनेसि (नेसिनाथ) द्वारिका के बाहर 
उद्यान में पधारे | श्रीकृष्ण वासुदेव अपने छोटे साई गजसुकुमाल 
को साथ लेकर भगवान को वन्दना करने गये। भगवान्‌ का 
धर्मोपदेश सुनकर गजसुकुमाल को वैराग्य उत्पन्न हो गया। 
अपनी माता देवकी ओर पिता बसुदेव की आज्ञा लेकर उन्होने 
भगवाब्‌ के पास दीक्षा ले ली । उसी दिन बारहवी भिकक्‍्खुपडिसा 
अड्भजीकार कर श्मशान भूमि मे ध्यान धर कर खड़े रहने की 
भगवान्‌ से आज्ञा सॉगी | अपने ज्ञान मे देखकर सगवाच ने उन्हें 
आज्ञा दे दी | तब वे श्मशान भूसि मे जाकर ध्यान धर कर खड़े 
रहे। उसी समय इनका खसुर सोमिल ब्राह्मण उधर आ 
निकला । पूबबेर के जागृत हो जाने के कारण उसने गजसुकुमाल 
के शिर पर गीली मिट्टी की पाल बॉधकर खंर की लकड़ी के खीरे 
(अज्ञररे) रख दिये। इससे मुनि को तीत्र बेदना उत्पन्न हुई | 
उन्होने इस तीत्र बेदना को समभ्नावपूवक सहन वी और परि- 
णामो से किसी प्रकार की चमद्नल्ता एवं कल्लुपता न आने दी। 
परिणामों की विशुद्धता के कारण उनको तत्क्षण केवलज्ञान 
केवलद्शन उत्पन्न हो गये ओर बे मोक्ष से पधार गये । 
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श्री नेमि जिनेश्वर जाणता, 
नि गजसुकुमाल री घात रे जीवा । 
ए तो खेर खीरा माथे खमी, . 
मोक्ष जासी इशहिज आँत रे जीवा ॥ 
मोह अनुकम्पा न जाणिये ॥१॥ 
तेथी जिण दिन, दीक्षा आदरी, 
,पडिसा वहण चित्त चाय रे जीवा | 
आज्ञा माँगी जिनराज री, 
 श्री,ख दीवी फुरमाय रे जीवा ॥मो० २॥ 

' भावार्थ :--गजसुझुमाल ने जिस दिन दीक्षा ली उल्ली दिन 
बारहवी भिक्‍्खुपडिमा अद्जीकार करके श्मशान से ध्यान घर कर 
खड़े रहने की श्री नेमिनाथ भगवान्‌ से आज्ञा मॉगी। सर्वज्ष 
सबंदर्शी भगवान्‌ ने अपने ज्ञान में यह बात जान ली थी कि 
गजसुकुमाल मुन्ति शिर पर खेर के खीरो को सहन कर आज ही 
मोक्ष जाएँगे। इसलिए उन्होंने गजसुकुमाल मुन्ति को उपरोक्त 
काय के लिए आज्ञा दे दी ॥१-२५॥ 

श॒ शाणे काउसग्ग कियो, 

सोमल आयो तिहाँ चाल रे जीवा । 
माथे पाल बाँधी मांठी तणी, 
माँहे घाल्या खीरा लाल रें जीवा ॥ मो० ३॥ 
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हो वेदना खमी, 
मुनि मोक्ष गया तिश वाए रे जीवा | 
केई मन्दमती तो इस कहे, 
# नेम करुणा न की लिगार रे जीवा ॥ मो 5 ४॥ 


पहले करुणा आशणी नहीं, 
ओर साधु न मेल्या साथ रे जीवा | 
तेथी नुकम्पा में पाप है, 
इम बोले झूठ मिथ्यात रे जीवा ॥सो० ४॥ 


भावाथ :--भगवान्‌ की आज्ञा लेकर गजसुकुमाल मुन्ति 
श्मशान भूमि मे गये और वहाँ ध्यान घर कर खड़े हो गंये । 
उसी समय उनका खसुर सोमिल ब्राह्मग उघर आग निकला । 
गजसुकुमाल सुन्ति को देखकर उनका पूवबर जागृत ही गया | 
गीली मिट्टी लेकर उसने सुन्ति के शिर पर पाल बाँधी ओर पास 
मे जलती हुईं चिता से से खीरे लेकर सुनि के शिर पर रख दिये । 
जैसा कि बे कहते हैं :--- 
कष्ट सझो बेदना अति घणी 
नेमि करुणा न आणी लिगार रे ॥१४॥ 
श्री नेमि जिनेश्वर जाणुता 
.... होसी गजसुकुमाल री बात रे। 
पहिले अनुकप्पा आणी नहीं, 
और साधु न मेल्या साथ रे ॥१६॥| 
(अनु ० ढाल ३) 
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त्िको-अत्यन्तःतीत्र वेदना हुई किन्तु उन्होने उस तीत्र वेदना 
कोः मभावपूवक सहन की | केवलज्ञान केचलदशंन उपाजन कर 
ति तत्काल मोक्ष पधार गये । 


इस विषय में कितनेक सन्डबुद्धि जीव ऐसा कहते हैं कि 
नेमिनाथ भगवान्‌ ने गजसुकुमाल मुनि की अनुकम्पा नहीं की 
गैर अनुकम्पा करके उनके साथ साधु भी नही भेजे। इसलिए 
अनुकम्पा करने से पाप है? ऐसी खोटी स्थापना करते हैं ॥३-४५॥ 


( त्तर) चरम शरीरी जीव नो, 
आयु टूटे नहीं लि र रे जीवा | 
जिम बॉध्यो तिम भोगबे, 
“निरुप शी तणो निरधार रे जीवा॥उो० &॥ , 


[गमबलिया केवली, 
: -कल्पाती त्रिकाल ना जाण रे जीवा | 
निश्रय जाये. म करें, 
जाँरो ॥मलेई रे ।ण॒रे जीवा ॥मो० ७॥ 


ग सुकुमाल री ना करी, 
नुंकम्पा श्री नेम रे जीवा। 
ए. चने नु म्पा-हेष रा,- 
ज्ञनी तो समझे एम रे जीवा ॥भो० ८॥ 
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भावाथे :--चरमसशरीरी (उसी भ्रव में सोक्ष जाने वाला ) 
जीव का आयुध्य निरुपक्रमी होता है अथात्‌ उत्तका आयुष्य 
बीच मे नहीं टूटता | जितना आयुष्य बॉधा है ओर जिस प्रकार 
बॉया है वे अपना उतना पूरा आयुष्य उसी प्रकार भोगकर फिर 
मोक्ष जाते है। 

गजसुकुमाल मुनि चरमशरीरी जीव थे। वे अपना पूश 
आयुष्य भोगकर फिर मोक्ष गये थे। उनका आयुष्य चीच से 
टूटा नहीं था । दूसरी वात यह है कि तीर्थंकर भगवान्‌ आगस- 
विहारी, कल्पातीत, भूत, भविष्यत्‌ और वरतमान तीनो काल के 
जानने वाले सबज्ञ सबदर्शी होते है वे जिस तरह से अपने ज्ञान 
मे देखते है उसी तरह से करते है। इसलिए यह कहना मिथ्या है 
कि तीर्थंकर भगवान्‌ श्री नेमिनाथ ने गजसुकुमाल मुनि की 
अनुकम्पा नही की !! गजसुकुमाल मुन्ति इसी प्रकार मोक्ष मे 
जावेंगे यह बात श्री नेसिनाथ भगवान्‌ अपने ज्ञान भे जानते थे 
इसीलिए उन्‍होंने गजसुकुमाल मुनि को ऐसी आज्ञा देने मे भी 
किसी प्रकार का संकोच नही किया | अतः तीथेक्ुर भगवान श्री 


नेमिनाथ का नाम लेकर अनुकम्पा को सावद्य बतत्नाना अनु- 
6 ॥ | 
कम्पाहेषियों का काय है ॥६-८॥ 


सत्र व्ययहारी णि तणो, 
सतर में चाल्यों धर्म रे जीवा। 
तिण ने घतन्नव्यवहारी ना करें, 
जाँरे माठा बन्धे कर्म रे जीवा | भो० &॥ 


भावषाथ :--सबेज्ञ सब॒दर्शी, कल्पातीत आगमविहारी तीथे- 
|| 0 आस जे 
छुर सयवान्‌ के लिए सूत्र मे किसी प्रकार की मर्यादा नहीं वतलाई 
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गई है वे तो जिस तरह पने ज्ञान मे देंखते हैं उसी प्रकार 
करते हैं. किन्तु सूत्रव्यवह्यरी (आगमसव्यवहारी-आगानुसारी) 
मुनि के लिए शा में मे मयादा बतलाई गई है। अतः सूत्रव्यव- 
हारी मुनि को सूत्रों मे बतल्ाई हुई मयांदा के अनुसार ही बतौव 
करना चाहिए उससे विपरीत आचरण करने पर सूत्रव्यवहारी 
मुनि के अशुभ कर्मों का बन्ध होता है ॥६॥॥ 


ठाणायदड्गर ठाणे तीसरे, 
' चौथे उद्देशे अधिकार रे जीवा | 
तपसी, रोगी, नवदीक्ष नी 
कोई न करे सार संभार रे जीवा ॥ मो० १०॥ 


ते री अनुकम्पा तणा, 
जिन श्रीमुख भार्या प रे जीवा | 
तेथी तीनों री करणी चाकरी, 
नहीं करियाँ थी लागे पाप रे जीवा ॥ मो ० ११॥ 


भावाथ :--ठाणांह्ञ सूत्र के तीसरे ठाणे के चोथे उद्देशे में 
श्री तीर्थंकर भगवान्‌ ने फरमाया है कि तपरवी, रोगी और नव- 
दीक्षित इन-तीन मुनियो की जो साधु सारसंभात एवं वेयावच्च 
नहीं करता वह अनुकम्पा का ढेषी है। इसलिए इन तीनो की 
पैयावच्च अवश्य करनी चाहिये। इनकी वैयाबच्च नही करने से 
पाप क्गता है॥१०-११॥ 
गजसुकुमाल रो नाम ले, 


नुकम्पा में थापे परे जीवा। । 


अनुकम्पा-विचार | [४४ 


ते घातक मुनि ना जाणज्यो, 
ज्याँ दीना सत्र उथाप रे जीवा | 
मोह अनुकम्पा ने जाणिये ॥१श॥ 
सावा्थ :--गजसुकुसाल मुनि का उदाहरण देकर जो लोग 
अनुकम्पा मे पाप की स्थापना करते है वे अनुकम्पा के घातक 
है। वे सूत्रों के उत्थापक हैं। ऐसे लोग अनन्तकाल तक संसार में 


परिभ्रमण करते रहत है ओर भोले लोगो को अ्रम भे डालकर 
उन्हे भी अनन्तसंसार में परिभ्रमण करवाते है ॥१२॥ 


अननतीननननननन-, 


६-अधिकार वीर भगवान्‌ के उपस्ग दर करने में 
पाप कहते हैं, उसका उत्तर 
(2-5६ 22 


श्री: वीर जिनेन्द्र चौवीसमाँ, 
कल्पातीत मोटा अणगार रे जीवा । 
ज्याँ ने देव मनुज॒ तियश्व ना, 
उपसर्ग उपज्या अपार रे जीवा ॥मो० १॥ 


भावाथे :--चौबीसवे तीथझ्लुर श्री महावीर स्वामी कल्पातीत 
महासुनीश्वर थे। छद्मस्थ अवस्था से उन्हे देव, मनुष्य और 
तियश्व सम्बन्धी अनेक उपसगं उत्पन्न हुए थे, उन सबको बोर 
भगवान्‌ ने समभावपूवक सहन किये थे ॥१॥ 
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( है) / दे भगवान्‌ ने, 
दुः दोधा अने ररेजी॥। 
सलेच्छ वोकोँ श्री वौर रे, 


६९ 


बानादि. दीना लार रे जीवा ॥ मो० २॥ 


दुः देताँ देखी वीर ने, 
गा नहीं किया [य रे जीवा | 
'समर्रा देव हँता घणा, 
पि कि होन गैधी साथ रे जीवा ॥ मो० ३॥ 
नुकम्पा ।णबीच में प |, 
योतीजि [झयो' हीं में रे जीवा। 
तेथी उपसग्ग भेटशोी पाए में! 
न्दमती पाड़े इम भर्म रे जीवा ॥ मो० ४॥ 


भावाथ :--अनुकम्पाहेषी कितनेक लोगो का कथन है कि 
“संगमदेव ने वीर भगवान्‌ को बहुत उपसग दिये ओर ज़ब 
भगवान्‌ अनाय देश में पधारे तब वहाॉ के स्लेच्छ लोगों ने भीं 
अनेक प्रकार के उपसंग दिये ओर भगवान्‌ के पीछे त्ते लगाये । 
उस समय अनेक समदृष्टि देव थे किन्तु किसी ने भी भगवान्‌ की 
सहायता नहीं की.और उनके उपसग दूर नहीं किये | इसलिए 
अनुकम्पा लाकर किसी के उपसग को सिटाना धर्म नहीं किन 
पाप है ।” इस प्रकार कितनेक मन्दबुद्धि अनुकम्पाहेषी लोग 
अनुकम्पा मे एवं अनुकस्पा ल्ञाकर-किसी के दुः को दूर करने 
मे पाप कहते हैं ॥२-७॥ 


अनुकेम्पा-विचार ] (२४६ 


हिये उत्तर एनो साँमलो, । 
देव भेव्या छे उपसग आय रे जीवा | 
नुकम्पा रा हेप थी, 
. मन्दमती थे दिया छिपाय रे जीवा ॥भोी० ४॥ 


भावार्थ :--अब ध्यानपू्बक इसका उत्तर सुनों। जो लोग 


कप 


यह कहते हैं कि 'देवो ने वीर भगवान्‌ के उपसर्ग नहीं मिटाये 
थे” वे मिथ्या भाषण करते है। देवो मे कई अवसरों पर वीर 
सगवान्‌ के उपसर्गो को दूर किया था। उन ल्ञोगो को अनुकम्पा 
के साथ छेष है इसलिए उन्होने उन बातों को छिपा दी है ॥५॥ 

जिश दिन दीक्षा आदरी, 

गेत्सग छल 
योत्सग रह्या वन माँय रे जोवा | 
के सिर 
पशुपाल बेल रे कारणे, 
वीर ने मारण हाथ उठाय रे जीवा ॥ मो० ६॥ 


' तब इन्द्र आय ने रोकियो, 
भक्तिवन्त तो भक्ति चाय रे जीवा | 
सिद्धारथ . देव श्री वीर रा, 
बहु उपसग दीना मिठाय रे जीवा ॥मो० ७॥ 


ना थी गैला 'काढिया, 
भक्तिवन्त वेद्य हुलसाय रे जीवा 


२४७] ढाल तौसरी 


ते महाफल पायो धर्म नो, 
मरणान्ति कष्ट मिठाय रे जीवा ॥ मो० ८॥ 


इम बहु उपसगग मेटिया, 
कल्पसत्र था रे माँय रे जीवा | 
तो पिए अनुकम्पा-देषी इम कहे, 
कोई उपसग टाल्यो नाय रे जीवा ॥ मो० ६॥ क्‍ 


भावाथ :--जिस दिन भगवान महावीर स्वामी ने दीक्षा 
ली उसी दिन जड्ज्ञ मे जाकर वे कायोत्संग करके खड़े रहे । 
वहाँ एक ग्वाला अपने बेलों को चरा रहा था। वहाँ बीर भग- 
वान्‌ को खड़े देखकर उनसे अपने बेलों की निगाह रखने के 
लिए कह कर वह अपने किसी कार्य के लिए चला गया । बैल 
चरते-चरते कही दूसरी जगह चले गये। वापिस आकर जब उस 
गवाले ने अपने बेलो को वहाँन देखा तों उसने अपने बेलो के 
विषय में भगवान्‌ से पूछा । भगवान्‌ तो ध्यानस्थः डे थे। उनसे 
कोई उत्तर न पाकर वह अपने बेलों को इधर-उघर जद्धल् में 
टेंढने लगा | इधर संयोगवश बल चरते-चरते वापिस वहीं आ 
गये और उन्हे ढँढता हुआ ग्वाला भी वापिस बही आ 
निकला | उसने अपने बेलो को वहाँ देखकर समन मे विचार 
किया कि “थे बाबाजी चोर मालूम होते है, मेरे लो को चुरा 
ले जाना चाहते थे इसीलिए पहले इन्होने मेरे बलों को कहीं 
छिपा दिया था।” ऐसा समझकर वह ग्वाला भगवान्‌ को 
मारने लगा किन्तु उसी समय इन्द्र ने आकर उसे रोक दिया। 
इस प्रकार ग्वाले से होने बाले उपसग को इन्द्र ने सिटा दिया। 


अलुकम्पा-विचार | [श्ढ८ 
इसी प्रकार सिद्धार्थ देव ने भी बीर सगवान के बहुत से 
उपसरग मिटाये थे । 


जब भगवान के कानो से कीले ठोक दिये थे तब उन्हें अत्यन्त 
वेदना हुई । किसी सक्तिवान्‌ वैद्य ने भगवान्‌ के कानों से उन 
कीलो को निकाक्कर उनका मारणान्तिक कष्ट मिटा दिया, 
जिससे उस वैद्य को महान्‌ धर्म-ज्ञाभ हुआ | 


“इस प्रकार अनेक अवसरों पर भगवाव के उपसग दूर किये 
गये थे जिनका वर्णन कल्पसूत्र की कथाओं मे है। ऐसा होते हुए 
भी कितनेक अनुकम्पाह्ेषी कहते हैं कि 'बीर भगवान्‌ का उपसग 


था ने नही सिटाया ! यह उत्तका कथत एकान्त सिथ्या 
॥६-ध॥। 


(कहे) था री बात मानाँ नहीं, 
तो संगम री मानो केस रे जीवा | 
या था पिण कल्पम्त्र नी 
तुम ख देवो छो केम %रे जीवा ॥ मी० १०॥ 


भावाथ :--यदि वे ऐसा कहे कि बीर भगवान्‌ के उपसगे 
मिटाने की ये बाते कल्पसूत्र की कथाओ मे हैं। हम कथाओ की 
बातो को प्रमाशिक नहीं मानते! तो उनसे कहना चाहिये कि 
मे जेसा किये कहते हे बता 
संगमदेवता भगवान्‌ ने, दुःख दीधा अनेक प्रकार रे । 
अनताय लोकों श्री बीर रे, श्वानादिक दीवा तार रे ॥ 
(अनु० ढाल २ गाथा २१) 
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संगमदेव ने वीर भगवान्‌ को उपसग् दिया था, यह बात भी 

तो कल्पसूत्र की कथा मे आई है फिर तुम लोग इसका प्रमाण 
केसे देते हो ? उपसग देने की बात को तो प्रामाणिक मानना 
ओर उपसर्ग मिटाने की बात को प्रामाशिक न मानना यह 
केवल तुम्हारा हठाग्रह है? ॥१०॥ 


श्री बीर ना उपसग मेटिया, 
मठाम था रे माँय रे जीवा । 
तुम कहो किए ही न भेटिया % 
झूठा बोलता शरमो नाय रे जीवा ॥ मो० ११॥ 


भावार्थ :--श्री वीर्‌ भगवान के उपसग यथावसर' मिटाये 
गये थे इस बात का वर्शन कल्पसूत्र की कथाओ में एवं अन्य 
कथाओं में जगह-जगह मिलता है| फिर भी जो लोग यह कहते 
हैंकि किसी ने वीर भगवान्‌ का उपसग नहीं मिटाया?,इस 
प्रकार सरासर मिथ्या भाषण करते हुए उन लोगो को जरा भी 
शर्म नहीं आती ॥११॥ 

जब ज्वाबय आवदे एहतो, 

आडा वला गाल बजाय रे जीवा । 

स्लेच्छ शस्त्र खू. । थकोँ, ु 
डुंगर थी टोल गुड़ाय रे जीवा ॥मो० १२॥ 
# जैसा कि वे कहते हैं :-- 

दुःख देता देखी सगवान्‌ ने, अत्नगा न कीघा आय रे । 


मदष्टि देव हँता घणा, पिण किए ही न की थी सहाय रे ॥। 
(अनु० ढाल २ गाथा २३) 
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भावार्थ :--जब उन लोगो से यह पूछा जाता है कि” 'बीर 
भगवान के उपसग मिटाने का वर्शन कथाओं में'जगह-जगह 
सिलता है फिर तुम इस प्रकार मिथ्या मापण क्यो करते ह। कि 
किसी ने वीर भगवान्‌ का उपसग नहीं सिटाया ? जब इसका 
उन्हे सीधा जवाब कुछ भी नहीं आता तब जिस प्रकार अपने 
पास के शस्त्र समाप्त हो जाने पर स्लेच्छु लोग पवत पर से पत्थर 
त्लुढ़काते हैं उसी प्रकार वे भी अडंग-बडग ऊटपटॉग जवाब देने 
लगते है ॥१५॥ 


पाश्व प्रश्ु दीक्षा ग्रही, ह 
काउसग्ग कियो वन साँय रे जीवा | की 

' जब कमठे सेह बरसावियों । 
उपस् दोनो आय रे जीवा ॥मो० १३॥ 


4 


तब धरणेन्द्र पद्मावती, 
उपसग दीनो मिठाय रे जीवा। 
तुम पिण मानों या वारता, # 
हिबे बोली ने बदली काय रे जीवा ॥ सो ० १४॥ 
# जसा कि वे कहते है :-- 
रू 


हु थजी घर छोड़ काउसग्ग कीधो 


जब कम्रठ उपसगे कर बरसायों पाणी । 
जब पद्मावती हेठे सिहासन कीधो, 


धरणेन्द्र छत्र कियों सिर आणशी॥ 
(अनु० ढाल ३ गाथा २७) 
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भावाथ :--तेइईसव तौथंकर भर्गवान्‌ पाश्वनाथ स्वामी ने 
दीक्षा ग्रहण करके जद्भल मे जाकर कायोत्सग किया | उस समय 
कमठ देव ने भगवान्‌ को उपसग देने के लिए मूपल्ाधार पानी 
बरसाना शुरू किया | तब धरणुन्द्र ओर पद्मावती ने भगवान्‌ 
का बह उपसग दूर किया अर्थात्‌ घरणेन्द्र ने भगवान के शिर 
पर छ॒त्र कर दिया और उसकी पद्मावती देवी ने भगवान्‌ के 
नीचे सिहासन कर दिया । इस प्रकार उन्होंने भगवान्‌ का यह 
उपसर्ग दूर किया | इस बात को वे ज्ञोग भी मानते हैं ओर इसी- 
लिए उन्होंने अपनी ढालो मे भी जोड़ रक्खा है। इस प्रकार 
उनके वचन परस्पर विरोधी है अर्थात्‌ एक तरफ तो बे कहते हैं 
कि “किसी ने भगवान्‌ का उपसर्ग नहीं सिटाया और दसरी 
तरफ कहते है कि धरणोेन्द्र और पद्मावती देवी ने पाश्वेनाथ 
भगवान्‌ का उपसग मिटाया था तथा एक तरफ तो वे कहते है 
कि हम कथा की बात को नही मानते और दसरी तरफ कथा में 
आई हुई धरणोन्द्र पद्मावत्ती हवरा उपसग मिटाने की बातःको 
स्वीकार करते है |” इस प्रकार परस्पर विरोधी वचनों के कारण 
वे अपने ही वचनो से झूठे साबित होते हैं. ॥१३-१४७॥ 


बलि था रे नामे तुमे, 
ढालाँ जोड़ी विविध ग्र 7 रे जीवा | 
नव र मन्त्र ग्रभाव # थी, " 
उपतर्ग मेट्णं अधि एर रे जीवा ॥ मो० १५॥ 





# जैसा कि आराधना की दसवीं ढाल मे वे कहते है :-- 
पन्नग॒ पुष्प नी माल थई, नवकार प्रभावे कीरति लई। 
सुख श्रीमती उभय भवे सार, इस जाणु जपो श्रीनवकारं ॥७॥ 
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श्रीमती अमरकुमर वली, 
भील सेठ आदिक नी बात रे जीवा | 
देव साय करी (तुमे) मानी खरी, 
बीच पद्या ये साक्षात् रे जीवा॥मो० १६॥ 


भावाथ :--कथा मे आई हुईं बातो के आधार पर नवकार 
मेन्त्र के प्रभाव से उपसगे मिटने सम्बन्धी अनेक प्रकार की बाते 
उन्होने ढालों मे जोड़ रक््खी है। जेसे कि--तवकार मन्त्र के 
प्रभाव से श्रीमती के ज्िए सप के स्थान फूलमाला बन गई, 
अमरकुमार के लिए अग्नि शीतत्न होकर उसके स्थान पर सोने 
का सिहासन हो गया, बछुड़े चराने वाले सीजन के छड़के के लिए 
नदी का पूर शान्‍्त होकर नदी ने थाह दे दिया ओर जब सेठ 
संमुद्र मे डूबने लगा तब नवकार मन्त्र के प्रभाव से देवो ने उसकी 


अग्नि ठंडी कीधी देवों, 
कियो कन्तक सिंहासन तत्खेवा । 
ऊपर असर कुमर प्रति पसारं, 


_श्म जाण जपो श्री नवकार ॥०॥ 
बछड़ा चरावतों जीह बारं, 


नदी पूर आयो शरुयों नवकार। 
थई ततखीण सरिता दोय डारं, 


इस जाण जपो श्री न्बकारं ॥६॥ 
सेठ समुद्र मे डूबतो, 


नवकार शुण्यों धर दिन्त शान्तो। 
सुर जहाज उठाय मेली पारं, 


हि इस जाण जपो श्री नवकारं ॥१०॥ 
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ख्‌ ९३४ हा २ 
जहाज का तीर पहुँचा दिया | इस प्रकार कथा के आधार पर 


अनेक बाते उन्होंने अपनी ढाल्ों मे जोड़ रक्खी- हैं और इस बात 
को स्वीकार किया है कि देंबों ने उपसर्ग मिटाये थे ॥१५-१६॥ 


ये था समदृष्टि देवता, 
जिनधर्म' दिपावणहार रे जीवा | 
नवकार महिमा कारणे, 
संकट मेट कियो उप र रे जीवा ॥ मो० १७॥ 


तुम हता समदष्टि देवता, 
बीच में नहीं पड़िया ॥य रे जीवा | 


। बात थारी झूठी हुई, 
बीच पद्या थाँ मान्या जोड माँय रे जीवा ॥ १८॥ 


भावाथे :--ये सब जिनघम को दीपाने वाले समदृष्टि देव 
थे जिन्होंने नवकार मन्त्र की महिमा के कारण उन पुरुषों का 
उपसग मिटाकर उपकार किया था | 


अब उन लोगो से पूछना चाहिए कि तुम कहते थे कि सम- 
दृष्टि देवों ने उपसग नहीं मिटाये थे किन्तु इन ढालो मे तुमने 
स्वयं इस बात को सान लिया है कि समदृष्टि देवो ने उपसभे 
मिटाये थे | इसलिए तुम्हारा पूषकथन तुम्हारी स्वयं की ढालों 
से कूठा. साबित हो गया ॥१७-१८॥ 


हाज चाई देवता, 
'यो तो,  तणो उप र रे जीवा | 
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जो खोदा जाणे समदष्टि, 
देवता किम करता सार रे जीवा ॥ भो० १६॥ 


थें अनुकम्पा रा हेष थी, (कह्मो) 
धर्म हो तो न करता ढील रे जीवा | 
# उपसग तुरत मिठावता, 
समदृष्टि देवाँ रो शील रे जीवा ॥ मो० २०॥ 


भावाथ :--डन् लोगो से कहना चाहिए कि सम॒द्र मे डूबती 
हुई उस सेठ की जहाज को देव ने बचा दिया, इससे अनेक मनु- 
ध्यो के प्रण बच गये यह कितना बड़ा उपकार हुआ | यदि 
समटृष्टि देव इसे पाप का काये ससममता तो वह यह काय क्यों 
करता ? देव ने इसको धर्म का काय समझकर किया था। इस- 
लिए तुम लोग जो यह कहते हो कि यदि उपसग मिटाने से धर्म 
होता तो समरृष्टि देव अवश्य उपसर्ग मिटाते? यह तुम्हारा कथन 
सिथ्या हुआ ॥१६-२०॥ 


नवकार प्रभाव थी देवता, 
उपसग मेत्या साज्षात्‌ रे जीवा | 


[कप री 


72 कर 
॥जस कक व कहत ह 
6 
बस हूता आधा न काढता, 


बली वीर ने दुखिया जाण रे जीवा। 
परीपह देवण आया तेहने 


देंव अलगा करता ताण रे जीवा ॥ 
(अनु० ढाल २ गाथा २५) 
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'४तुम थने पिण हुवो ध थो, 
मान लेबो छोड़ मिथ्यात रे जीवा ॥ मो० २१॥ 


भावाथ :--उन लोगों से कहना चाहिए कि तुम लोगो ने 
भी इस बात को स्वीकार किया है कि नवकार मन्त्र के प्रभाव 
से देवों ने उपसर्ग मिटाये हैं और उपसर्ग सिटाने से धर्म हुआ 
है। फिर तुम लोग जो यह कहते हो कि 'उपसर्ग मिटाना पाप है? 
'यह तुम्हारा कथन भिथ्या साबित होता है ॥२१॥ 


तो सब उपसग वीर ना, .. 
देव केम मे । यरे जीवा। 

एवी शंका कोई करे, । 
जोरे ध ध हिरदे नाय रे जीवा ॥ मो० २२॥ 


-निश्चयवादी  वधिषधरा, 
सिटता देख्या निज ज्ञान रे जीवा | 
३ 60 ७ 
तो वि मेव्या देवों हष से , 


(5 


धमं सेवा रो दे भ ध्यान रे जीवा ॥ मो० २३॥ 


न 


जो होनहार ठले नहीं, 
ते देव न सके ठार रे जीवा। 
त्याँ रो ॥म लेई कहे मूढमती, 
उपसरग मेव्याँ पाप अपार रे जीवा ॥ मो० २४॥ 
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९ 
भावार्थ :--यदि कोई ऐसी शझ्का करे कि यदि उपसग 
मिटाने में धर्म हे तो फिर देवो ने महावीर स्वामी के सारे उप- 
सर्ग क्यों नही मिटा दिये ?? ऐसी शझ्ठा करना अयुक्त है क्योकि 
निश्चयवादी अवधिज्ञानी देवो ने अवधिज्ञान द्वारा जिल उपसर्गों 
को प्रयक्ष से मिटने योग्य देखा उनको बर्मसेवा का काये समझ- 
कर हपंपूवक मिटाये हैं परन्तु भवितव्यतता (होनहार) तो देबो से 
भी टाली नही जा सकती। होनहार का नास लेकर यदि कोई 
ऐसी स्थापना करे कि 'डपसग मिटाने मे पाप है? तो उसे मूखते 
समभना चाहिए ॥२२-२१७॥ 


सौ कोसाँ उपसर्ग ना होबे, 
जिन महिमा सतर साख रे जीवा | 
होनहार गोशाले वीर पे, 
' तेजू लेश्या दीनी नाख हे जीवा ॥ शो० २५॥ 


भावाथ :--शाख्रो मे ऐसा फरसाया गया है कि “जहाँ तीर्थ- 
कर भगवान्‌ विचरते हो वहाँ से सो कोस तक किसी प्रकार का 
उपसग एवं उपद्रव नहीं होता? परन्तु गोशालक ने साक्षात्‌ तीर्थ- 
कर भगवान्‌ महावीर स्वामी पर ही तेजोलेश्या फेक दी। तो 
कहना पड़ेगा कि यह 'होनहारः थी ॥२४५॥ 


उपसगे मिटे प्रश्चु तेजथी, 


यह तो प्रत्यक्ष आछो काम रे जीवा | 
भावी ठले नहीं जो दा, 


मन्द आणे ख नाम रे जीवा ॥मो० २६॥ 
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वीर उपसर्ग देवाँ मेटिया, - 
. परतख घंम रो एम रे जीवा | 
जो होनहार मिटे नहीं, 
ज्ञानी नहीं लेवे तिग रो रे जीवा ॥ 
मोह अनुकम्पा जाणिये ॥२७॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार तीथझ्कलुर भगवान्‌ के अतिशय से 
उपसगं समिट जाते हैं, यह घस का काय है परन्तु यदि कोई भावी 
(होनहार) उपसगे न टले तो उपसग टलने से पाप की स्थापना 
नहीं की जा सकती उसी प्रकार देवो ने महावीर स्व्रामी के कई 
उपसर्ग मिटाये थे यह प्रत्यक्ष धर्म का काय है परन्तु जो भवि- 
तवब्यता रूप उपसर् नहीं सिटाया जा सका उसका उदाहरण 
देकर उपसग मिटाने से पाप की स्थापना नही की जा सकती | 
भवितव्यता (होनहार) का उदाहरण देकर यदि कोई 'उपसग 
सिदाले से पाप की स्थापना करे! तो उसे हठबादी मूख सममना 
चाहिए ॥२०॥ 


७-अधिकार-डीप समुद्रों की हिसा देवता 
क्यों नहीं मियाते ? इसका उत्तर 
ह -०>5569:- ...- 


शिह मन्दमती इणश पर ॒ हे, | 
जुकम्पा उठावश काज रे जीवा | 
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इन्द्र भेटी न हिंसा समुद्र (दीप) री, 
अचित वस्तु रो देह साज रे जीवा ॥मो० १॥ 


ज्याँ ने देष घणों करुणा तणो, 

उदय आयो मिथ्यात रो पाप रे जीवा | 

तेथी अनुकम्प पाप छे, ह 
एवी मन्द करे छे थाप रे जीवा ॥ मो०'२॥ 


भाषाथ :--अनुकम्पा को उठा देने के लिए कितनेक मन्द- 

बुद्धि ऐसा कुतक करते है कि 'यदि अनुकम्पा करने से घर है तो 

इन्द्र अचित्त वस्तु देकर ढ्वीप ससुद्रों में होने वाली हिंसा को क्यों 

नही मसिटाता ? इसलिए अनुकस्पा में पाप है / इस प्रकार इन्द्र 

' का नास लेकर जो अनुकम्पा से पाप की स्थापना करते है, सम- 

' भना चाहिए कि उन लोगो को अनुकम्पा से बड़ा भारी * ढवेष हे 
ओर उत्तके मिथ्यात्वरूपी पाप उदय से आया है ॥१-श॥ 


त्याँ ने ज्ञानी कहे समझायवा, 
. इन्द्र जे-जे न करे काम रे जीवा | 
'तिण सें पाप कहो तो विचार लो, 
केइ काम रा लेऊ नाम रे जीवा ॥ मो ० ३॥ 


भसावाथ :--उन उपरोक्त अज्ञानी जीवो को समझाने के 
लिए ज्ञानी पुरुष कहते है कि 'जो-जो काम इन्द्र नही करता उन्त 
सब मे पाप है? ऐसी स्थापना नही की जा सकती | यदि कोई 
ऐसी स्थापना करे कि जो काम इन्द्र नहीं करता उससे पाप है 
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तो ब कितनेक ऐसे कार्यों का नाम गिनाया जाता है जिनको 
इन्द्र ने नहीं किया | क्या उन सब में पाप माना जायगा ?? 


श्रीकृष्ण - रेशर महामती, 
-जाँए पडहो दीनो फिराय रे जीवा | 
जो दीक्षा लेवो श्री नेम पे, 
मैं पिछलाँ री करू सहाय रे जीवा ॥ मो० ४॥ 


सहस्र॒पुरुष संजम लियो, 
यो परतख हा उप रएरे जीवा | 
पिण इन्द्र पडहो फेरयो नहीं, 
तिण रो बुधवन करो विचार रे जीवा ॥ मो० ५॥ 


जो इन्द्र कियो नहीं, 
तिणस कृष्ण ने कहे पाप रे जीवा । 
तेजिन रा, ण., 
खोटा हेतु री करें थाप रे जी ॥॥मो० ६॥ 


भावाथे :-- तता सूत्र के पाँचवे अध्ययन में थावर्चा पुत्र के 
अधिकार मे यह वन आता है कि--महा बुद्धिमान श्री ष्ण 
वबासुदेव ने द्ारिका नगरी में यह उद्घोषणा करवाई कि जो 
भगवान नेमिनाथ के पास दीक्षा लेना चाहे, थे बड़ी खुशी के 
साथ दीक्षा ले, उनके पीछे रहने वाले कुटुम्बी-जनो की में सार 
संभाल करूँपा ओर सब प्रकार से सहायता दूंगा | श्रीकृष्ण 
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बासुदेव की इस उद्घोपणा को सुनकर एक हजार पुरुष ने भग- 
बान नेमिनाथ के पास दीक्षा ली। यह प्रत्यक्ष महान धम्र का 
काय हुआ था। इन्द्र ने इस प्रकार की को5 उदबापणा नहीं 
करवाई थी। इन्द्र जो का नहीं करता उसमे पाप हे! इस 
प्रकार की स्थापना करने वालो के मत स त्ता श्रीकृष्ण का उपराक्त 
कार्य भी पाप से ठहस्ता है। परन्तु ऐरो महान उपकार ओर धर्म 
के काय को जो पाप का काय कह तो वसा महामृख्त तो संसार 
मे दसरा कोई नहीं हों सकता । इसलिए (इन्द्र जो काय नहीं 
करता उस काय मे पाप हैं? ऐसी स्थापना करना महामूर्खा का 
कास है ॥४-६॥ 


श्रेणिक पडहो फ्रेरावियो, 
साधु ने देवो स्थान रे जीवा। 
वलि जीवहिंसा करो मती, 
सप्तम अछ्ग में धरो ध्यान रे जीवा | मो० ७॥ 


यो काम इन्द्र कोधों नहीं, 
श्रेणिक कीधो धर ध्यान रे जीव | 
ते तो साँचो 'समदृष्टि हुँतो 
तुम धारो हिरदे ज्ञान रे जीवा ॥ मो० ८॥ 
श्रेणिक इम न विचारियों, 
यो इन्द्र करयो नहीं काम रे जीवा | 
मुझ ने धम होसी के नहीं, 
एवी शह्टा न आणी ताम रे जीवा ॥ मो० ६॥ 
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तो पिण इन्द्र री नाम ले, 
नुकम्पा में नाँखे भ्रम रे जीवा | 
पिण इन्द्र ज्ञान में देखे तिम करे, 
अनुकम्पा तो आछो धर्म रे जीवा ॥ मो० १०॥ 


भावार्थ :--उपासकदशॉग सूत्र के आठवें अध्ययन मे यह 
वर्णन आता है कि श्रेणिक राजा ने अपने राज्य मे यह उद्‌- 
घोषणा करवाई थी कि 'सार्धु महात्माओ को ठहरने के लिए 
यथायोग्य स्थान दो और किसी भी जीव की हिंसा मत करो ॥ 
अब उन लोगों से पूछना चाहिए कि यह काम इन्द्र नेतो नहीं 
किया था किन्तु शुद्ध श्रद्धावान्‌ समदृष्टि श्रेशिक राजा ने किया 
था। इसमे श्रेशिक को धम हुआ या पाप ? यह तो प्रत्यक्ष घसम 
का काये है। अमारी” (किसी जीव को मत मारो) की उद्घोषणा 
करवा कर श्रेणिक राजा ने महान्‌ धमं का ल्ञाभ प्राप्त किया था 
ओर तीथ र गोत्र बाँधा था। इस कार्य को करते समय श्रेणिक 
राजा ने ऐसी शट्ढ] नहीं की कि 'यह काय इन्द्र ने तो नहीं किया 
किन्तु में करता हूँ | मुझे धरम होगा या नहीं ? श्रेशिक राजा 
समटदृष्टि थे। वे सममते थे कि यह तो महान धर्म का काय है 
इससे अनेक प्राशियो के प्राण बचगे। 


ऐसे धार्मिक-कार्यों के अनेक उदाहरण शाखझ््रों मे विद्यमान 
हैं जिनको इन्द्र ने नही किया था किन्तु समदृष्टि जीवों ने उत्त 
कार्यों को किया है। इसलिए यह नियम नहीं बनाया जा सकता 
कि जिन कार्यों को इन्द्रन करे उनमे पाप होता है। इन्द्र तो 
अपने अवधिज्ञान मे जिस तरह देखता है वैसा ही करता है। 
इन्द्र के न करने से अनुकम्पा के काय में पाप की स्थापना नहीं 
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की जा सकती । इन्द्र जो काय न करे उसमे पाप है? ऐसी स्था- 
पना करने वाले को मूखे-शिरोसशि समझना चाहिए ॥७-१०॥ 


सावद् ने निरवद्य वली, 
अनुकम्पा रा भेद दोय रे जा | 
इन्द्र कया नहीं तुम भणी, 
थे भाखो क्यों निबुद्ध होय रे जीवा ॥ मो ० ११॥ 


भावाथ :-- इन्द्र जो काय न करे उसमे पाप है? ऐसी स्था- 
पना करने वाले लोगो से पूछना चाहिए कि इन्द्र ने तो अनु- 
कस्पा के सावथ ओर निरबद्य थे दो भेद नहीं किये है ओर न 
इन्द्र ने आकर तुमसे ऐसा कहा | फिर तुम लोग अनुकम्पा के 
सावद्य, निरवद्य ऐसे दो भेद्‌ क्यो कहते हो? ? 


तब तो झटके बोल दे, 
मरे इन्द्रःूँ काँई काम रे जीवा | 
कहें सत्रसू करों परूपणा, 
म्हारा गुरॉरो राखाँनाम रे जीवा ॥ सो० १२॥ 
भावाथ :--तब तो चट से उत्तर देते है कि इन्द्र से हमे क्या 
प्रयोजन है ? हम तो सूत्र से प्ररूपणा करते हैं ओर हमारे गुरू- 


भीषणजी और जीतमलजी ने अनुकम्पा के दो भेद्‌ बताये है, हम 


वैसी ही प्ररूपणा करते है और हमारे गुरुओ की टेक को कायम. 
रखते हैं ॥१२॥ 
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समझो रे समझो जरा, 
नुकम्पा सावद् होय रे जी । 
त्रमेंन खी केवली, 
बलि इन्द्र कयो नहीं तोयरे जीवा ॥ मो ० १३॥ 


अणहूँती वा उठाय ने, 
करो अनुकेम्पा री घा रे जीवा | 
मत .. बाँधो साक्ष रे जीवा ॥ 
गोह अल्ुकम्पा न जाणशिये ॥१४॥ 


भावाथे :--अलुकम्पा के सावद्य ओर निरवद्य ऐसे दो भेद 
करने वाले भोले अज्ञानी जीवो पर अनुकम्पा करके शातों के 
ज्ञाता परम कारुशिक दयालु पुरुष हितबुद्धि से उन्हें सममाते हैं 
“कि हे भोले भाइयो ! जरा सममो--अनुकम्पा के सावद्य और 
निरवद्य ऐसे दो भेद हो नहीं सकते | अनुकम्पा अमृत के समान 
_कही गई है। जिस तरह मारने वाला भी अम्रत और जिलाने 
' बाला भी अमृत--इस प्रकार अमृत के दो भेद हो नहीं सकते 
उसी तरह अनुकम्पा के भी सावद्य (पापकारी) और निरवद्य 
ऐसे दो भेद हो नहीं सकते। अनुकम्पा तो निरवद्य ही है। वह कभी 
सावंद्य हो नहीं सकती | शाख््रों मे अनुकम्पा के सावद्य और 
निरबद्य ऐसे दो भेद नहीं कहे गये हैं और इन्द्र ने भी तुमसे अनु 
कम्पा के दो भेद नहीं कहा है। इसलिए इस असत्य बात को 
डी करके अनुकम्पा की घात मत करो और “इन्द्र जो काय 
नहीं करता उसमे पाप है? ऐसी स्थापना करके कर्म मत्त बॉधो । 
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इस प्रकार ज्ञानी पुरुष शास्रों की मच्ची बात समकाकर उन्हें 
शिक्षा देते है ॥१३-१४॥ 


ध्िकार--बेडा और शिक्ष का संग्र 
८-अधिकार-वेडा ओर कीोशणिक का संग्राम 
मिटाने में 2. "३६ हा 
भिदाने में पाप कहते हैं इसका उत्तर 
(2-४2 
संक्षिप्त कथा )-- ह 
राजगृह नगर से श्रशिक राजा राज्य करता था। उसके 
चेलना, ननन्‍्दा आदि पॉचसी रानियों थी । नन्‍्दा रानी के अभय- 


कुमार नाम का पुत्र था | वह राजनीति से बड़ा चतुर था। इस- 
लिए राजा ने उसे प्रधान मंत्री के पद्र पर तिथुक्त कर रक्‍्खा था। 


एक ससय चेलना रानी ने सिह का स्वप्न देखा। उसने 
अपना स्वप्न राजा को सुनाया । राजा ने कहा--प्रिये ! तुम्हारी 
कुज्षि से एक राज्यघुरन्धर, सिह के समान पराक्रमी पुत्र का जन्म 
होगा | यह सुनकर रानी बहुत हर्पित हुई ओर झुखपूवंक अपने 
गर्भ का पालन करने लगी। जब गे के तीन महीने पूर्ण हुए 
तब ग्स्थ बालक के प्रभाव से रानी को राजा के कलेजे का 
मॉस खाने का दोहला उत्पन्न हुआ | अभयकुमार ने अपली वुद्धि- 
मत्ता से उस दोहले को पूर्ण किया। “गर्स मे कोई पापी जीच 
आया है” ऐसा जानकर रानी ने उसको गिराने के लिए बहत 
प्रयत्न किया किन्तु गसे न गिरा । हु 


् 
पा 


गर्भ-समथ पूरा होने पर रानी की कुक्षि से एक तेजस्वी पुत्र 
का जन्म हुआ। रानी ने विचार किया कि गभस्थ भी इस 
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'बालक ने अपने पिता के कल्तेजे का माँस खाने की इच्छा की तो 
न जाने बड़ा होने पर यह क्या गजब करेगा ? ऐसा सोचकर 
“रानी ने एक दासी को बुलाकर कहा--इस वाल्क को ले जाओ 
ओर किसी एकान्त स्थान मे जाकर उकरड़ी (गोबर, कचरे आदि 
का ढेर) पर डाल आओ | रानी के आदेशानुसार दासी ने उसे 
बालक को अशोकवाटिका मे ले जाकर उकरड़ी पर डाल दिया। 
जब यह बात श्रेणिक राजा को मालूम हुईं तब वह स्वयं वहाँ 
गया ओर बालक को उठाकर चेलना रानी के पास आया | 
रानी को उलाहना देते हुए राजा ने कहा--तुमने इस बालक की 
उकरड़ी पर क्यो डल्षवा दिया ? तुमने यह ठीक नहीं किया । लो, 
अब इसका अच्छी तरह पात्नन-पोपणु करो | 


श्रेशिक' राजा के उपरोक्त, कथन को सुनकर रानी बहुत 
लल्ञित हुई-। उसने राजा के कथन को स्वीकार किया-और उस 
बालक का पात्नन-पोषणु करने लगी । । ड़ 


तीसरे दिन बालक को सूय-दर्शन कराये ओर बारहव, दिन 
उसका गुणनिष्पन्न # कोशिक नाम रक्खा। सुखपूवक बंदूंता 
हुआ बालक क्रमशः युवाचस्था को प्राप्त हुआ | आठ सुन्द्र 
ःराजकन्याओ के साथ उसका विवाह किया गया। 


* एक समय कोणिक ने काली-सुकाली आदि अपनी सौतेल्ती 
माताओं से जन्मे हुए काल-सुकाल आदि दस भाइयो को 
बुलाया ओर कहा--राजा श्रेशिक अब वूढा हो गया है फिर 


'#£ लोट--जिस सयय वह उकरडी पर रहा था उस समय एक मुग (कूकड़े) ने 
उसकी एक अँगुली कांट खाई थी । उसकी अऑँगुली के काट खाये 
, जाने के कारण उसका नाम कोणिक रखा गया था। , - ,77 
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भी राज्य करने की उसकी इच्ड्धा ज्यों की नया बनी हट £। बह 
धप्रव भी राज्यत्च्मी हम नही सोपता | अतः हमार लवण ये 
उचित है कि राजा श्रेशिक को पकडकर बन्धन मे डाल दे ओर 
हम लोग राज्य के ग्यारह विभाग कर आननउपूवक राज्य कर | 
कोशिक की इस वात को सब भाइया ने स्त्रीकार कर ली | 


एक समय सौका देखकर कोशिक ने राजा श्रेशिक को पकड़ 
कर बन्धन मे डल्वा दिया और उसने स्वयं अपना राज्यासिपक 
करवाया । राजा बनकर वह माता को प्रणास करने के लिए 
गया। साता को उदास ओर चिन्ताग्रस्त देखकर उसने कहा--- 
मातेश्वरि | आज तुम्हारा पुत्र राजा बना है। तुम राजमाता 
बनी हो । आज तुम्हे विशेप प्रसन्न होना चाहिए किन्तु तुम त्तो 
उदास प्रतीत हो रही हो। इसका क्या कारण है ।) माता न 
कहा--पुत्र ! तुमने अपने पूज्य पिता को बन्धन से डाल रक्‍्खा 
| यह तुमने बड़ा अनुचित काय किया है। वे तुमसे कितना 
प्रेम करते है ? बचपत मे उन्होने तुम्हारी किस प्रकार रक्षा की 


थी ? इत सब बातो फो तुम भूल गये हो । ऐसा कहकर साता ने 
उसे जन्म के समय की सारी घटना कह सुनाई | 


माता के कथन को सुनकर कोशिक कहने त्गा--माता ! 
मैने वास्तव से वड़ा दुष्ट कार्य किया है। पिता श्रेणिक सेरे लिए 
देवगुरु के समान पूजनीय है। अतः असी जाकर से उनके वन्धन 
को काट देता हूँ । ऐसा कहकर हाथ से फरसा लेकर वह राजा 
श्रेशिक की तरफ जाने लगा | हाथ से फरसा लेकर अपनी तरफ 
आते हुए कोशिक को देखकर राजा श्रेशिक ने विचार किया कि 
न जाने अब यह मुके किस कुप्तत्यु से मारेगा। इसके हाथ से 
सारे जाने की अपेक्षा तो यही अच्छा है कि मै स्वयं मर जाडें। 
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ऐसा सोचकर उसने विषमिश्रित मुद्रिका अपने मुख मे र ली 


कि ( 


जिससे उसकी तत्क्षण मृत्यु हो गई ।. 


नजदीक आने पर कोशिक को मालूम पड़ा कि विष खाने से 
राजा श्रेणिक की मृत्यु हो गई है| वह तत्लण मूर्छित होकर भूमि 
पर गिर पड़ा । कुछ समय पश्चात्‌ उसे चेत हुआ । वह बार-बार 
पश्चात्ताप करता हुआ कहने लगा--मैं अधन्य हूँ , में अकृतपुर्य 
हूँ , मे महादुष्ट कम करने वाला हूँ। मेरे कारण राजा श्रेशिक 
की मृत्यु हुई है। इसके पश्चात्‌ उसने राजा श्रेशिक का दाह- 
संस्कार किया । 


कुछ समय बाद कोशिक चिन्ता-शोकरहित हुआ। वह 
राजगृह को छोड़कर चम्पा नगरी में चत्ना गया और उसी को 
अपनी राजधानी बनाकर वही रहने लगा । उसने काल-सुकाल 
आदि दसो भाइयो को उनके हिस्से का राज्य बॉट कर दे दिया । 


श्रेणिक राजा के छोटे पुत्र का नाम विहल्लकुमार था | अपने 
जीवनकाल् मे ही श्रेणिक राजा ने उन्हे एक सेचानक गन्वहस्ती 
ओर दिव्य अठारहलड़ा वंकचूड़ हार दे दिया था। बिहल्लकुमार 
उस हाथी पर सवार होकर गगा नदी के किनारे जाते ओर वहा 
अनेक प्रकार की क्रीड़ाएं करते | उनकी रानियों को हाथी अपनी 
सँड मे उठाता, पीठ पर बिठाता तथा ओर भी अनेक प्रकार की 
क्रीड़ाओ हारा उत्तका मनोर न करता हुआ उन्हे गल्जा मे स्नान 
कराता | इस प्रकार उसकी क्रीड़ाओ को देखकर लोग कहने लगे 
कि वास्तव मे राज्यश्री के उपभोग का आनन्द तो 'बस विह - 
कुमार लेता है। जब यह बात कोशिक की रानी पद्मावती ने 
सुनी तो उसके हृदय मे इर्षा उत्पन्न हुईं। वह सोचने लगी--यदि 
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हमारे पास सेचालक गन्धहस्ती ओर हार नहीं है तो यह राज्य 
हमारे क्या काम का ? इसलिए बिहल्लकुमार से सेचानक गन्ध- 
हस्ती और हार अपने यहाँ मेंगा लेने के लिए से राजा कोग्िक 
से प्रार्थना करूँगी | ऐसा सोचकर उसने अपनी उच्छा राजा 
कोशिक के सामने प्रकट की । रानी की बात सुनकर पहल तो 
रंजा ने उसकी बात को टाल दिया किन्तु उसके बाग्-वार कहने 
पर राजा के हृदय में मी यह बात जेंच गई । उसने विहज्ञकुमार 
से हार और हाथी मांगे तब विहल्लकुमार ने कहा कि यद्वि आप 
हार ओर हाथी लेना चाहते है तो मेरे हिस्से का राज्य मुझे दे 
दीजिए । विहल्लकुमार को इस नन्‍्यायोचित बात पर कोशिक न 
कोई ध्यान नही दिया। उसने हार ओर हाथी जबदंस्ती छीन 
लेने का विचार किया | इस वात का पता जब विहलकुमार को 
लगा तो हार और हाथी को लेकर अपन अन्तःपुर सहित चह्र 
विशाला नगरी से अपने नाना चेड़ा राजा की शरण में चत्ता 
गया । तत्यश्वात्‌ काशिक ने अपने नाना चेडा राजा के पास यह 
सन्देश देकर एक दूत भेजा कि बिहल्लकुमार मुझे विना पूछे 
हार और हाथी लेकर आपके पास चत्ना आया हैं। इसलिए 
उसे मेरे पास शीघ्र वापिस भेज दीजिये | 


उपरोक्त सन्देश लेकर दूत विशाला नगरी मे चेड़ा राजा की 
सेवा मे उपस्थित हुआ | उसने राजा कोशिक का सन्देश कह 
सुनाया । चेड़ा राजा ने दूत से कहा--तुम कोशिक से कहना 
कि जिस प्रकार तुम श्रेणिक-पुत्र, चेल्नना के अद्ञजात और मेरे 
दोहिते हो उसी प्रकार बिहज्ञकुमार सी श्रेणिक का पुत्र, चेलना 
का अज्ञजात और मेरा दोहिता है। श्रेणिक राजा जब जीवित 
थे तभी यह हार और हाथी बिहलकुमार को दे दिये थे। यदि 
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अब तुम इन्हे लेना चाहते हो तो विहज्लकुसार को उसके हिस्से 
का राज्य दे दो।? 


दूत ने जाकर यह बात कोशिक राजा को कही | इसे सुनते 
ही कोशिक राजा अतिकृपित हुआ। उसने कहा--राज्य से 
उत्पन्न हुई सब वस्तुओ का स्वामी राजा होता है। हार और 
हाथी भी मेरे राज्य में उत्पन्न हुए है । इसलिए उन्न पर मेरा 
अधिकार है। वे मेरे ही भोग में आने चाहिएँ। ऐसा सोचकर 
उसने चेड़ा राजा के पास दूसरा दूत भेजकर कहलयाया--या 
तो हार हाथी सहित विहल्लकुमार को मेरे पास भेज दीजिये 

अन्यथा युद्ध के लिए तेयार हो जाइये !? 


चेड़ा राजा के पास पहुँच कर दूत ने कोशिक राजा का 
सन्देश कह सुनाया । चेड़ा राजा ने कहा--यदि कोशिक झनीति-- 
पूथक युद्ध करने को तैयार हो गया है तो न्‍्याय और नीति की 
रक्षा के निमित्त में भी युद्ध करने को तयार हूँ। 


दूत ने जाकर-कोशिक राजा को उपरोक्त वात कह सुनाई। 
तत्पश्चात्‌ काल-सुकाल आदि दसो भाइयो को बुलाकर कोशिक 
ने उनसे कहा कि तुम ज्ञोग अपने राज्य से जाकर अपनी-अपनी 
सेज़ा लेकर शीघ्र आओ | कोशिक राजा की आज्ञा को सुमकर 
दूसों भाई अपने राज्य से गये ओर सेनाएँ लेकर कोशिक की 
सेवा मे उपस्थित हुए । कोशिक भी अपनी सेना को सज्नित कर 
तंयार हुआ । फिर वै सभी विशाला नगरी पर चढ़ाई करने के 
लिए रवाना हुए। उनकी सेना में तेतीस हजार हाथी, तेतीस 
हजार घोड़े, तेतीस हजार रथ और तेतीस कोटि पदाति ( पेदल् : 
सेत्रिक ) थे | ह 


अनुकम्पा-विचार ] [२७० 


इधर चेड़ा राजा ने अपने धर्ममित्र काशी देश के नवमल्लि 
बंश के राजाओं को ओर कोशल्न देश के नव लच्छिबंश के 
राजाओं को एक जगह बुलाया ओर विहल्लकुमार विषयक सारी 
हकीकत कही | चेड़ा राजा ने कहा--भूषतियों | कोशिक राजा 
मेरी न्‍्यायसंगत वात की अबहेलना करके अपनी चतुरंगिणी 
सेना को लेकर युद्ध करने के लिए यहाँ आ रहा है। अब आप 
लोगों की क्या सम्मति है ? क्या विहल्लकुमार को वापिस भेज 
दिया जाय या युद्ध किया जाय ? 


सव राजाओं ने एक मत होकर जवाब दिया--मिन्र ! हम 
क्षत्रिय है। शरणागत की रक्षा करना हमारा परम कर्तव्य है। 
विहल्लकुमार का पक्त न्यायसंगत है ओर वह हमारी शरण से 
करा चुका है। इसलिए हम उसे काशिक के पास नही भेज सकते | 
न्याय ओर नीति की रक्षा करने के लिए हम युद्ध करने को 
तेयार है। उनका कथन सुनकर चेड़ा राजा ने कहा--जब आप 
लोगो का यही निम्चय है तो आप लोग अपनी-अपनी सेना लेकर 
वापिस शीघ्र आइये। तत्पश्चात वें अपने-अपने राज्य मे गये 
ओर सेताएँ लेकर वापिस चेड़ा राजा के पास आये। चेड़ा 
राजा भी अपनी सेना को सज़्ित कर तेग्रार हो गया। उन 
उश्नीसो राजाओं की सेना मे सत्तावन हजार हाथी, सत्तावन 


हजार घोडे, सत्तावत हजार रथ और सत्तावन कोटि पदाति 
( पंदल सेनिक ) थे। 


दोनो ओर की सेनाएँ युद्ध मे आ डटी। घोर संग्रास होने 
लगा | काल, सुकाल्न आदि दसो भाई दस दिनो से सारे गये। 
तब कोशिक ने तेले का तप करके अपने पूबभव के मित्र देवो का 
स्मरण किग्रा। जिससे शक्रेन्द्र और चमरेन्द्र उसकी सहायता 
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करने के लिए आये। पहले महाशिल्ा संग्राम हुआ, जिसमे 
चोरासी लाख आदमी मारे गये | दूसरा स्थमूसल्न संग्राम हुआ, 
उससे छथानव लाख मनुष्य सारे गये। उनसे से वरुणनाग 
नत्तआ ( एक श्रावक जो बारह व्रत्तधारी श्रावक था ओर बेले-बेले 
पारणा करता था ) और उसका मित्र क्रमशः देव ओर मनुष्य- 
गति में गये | शेप सभी नरकतियब्चव गति मे गये । 


देवशक्ति के आगे चेड़ा राजा की महान शक्ति भी काम न 
आई | वे परास्त होकर विशाला नगरी मे घुस गये ओर नगरी 
के दरवाजे बन्द करवा दिये। कोशिक राजा ने नगरी के कोट को 

'गिराने की बहुत कोशिश की किन्तु वह उसे नगिरा सका | फिर 
कूलबालक नामक एक गुरुद्रोाही पतित साधु की सहायता से 
विशाल्ा नगरी के कोट को गिरा कर नगरी को नष्ठ-अ्रष्ट कर 
दिया । हार और हाथी देवप्रदत्त थे इसलिए कोशिक उन्हे न ले 


सका | 
9 ढाल & 
केइक कुमती इम कहे, 
संग्राम छुड़ायाँ पाप रे जीवा। 
पहली पिण नहीं वजंणा, 
युद्ध होता जाणी साफ रे जीवा ॥ मो० १॥ 
#चेडा डोणि री साख दे, 
भोलाँ ने सिखावें वाद रे जीवा | 
_#ज्सा कि वे कहते हैं :-- 
चेड़ा ने कोशिक री वारता, निरयावल्रिका भगवती साख रे। 
'मानत्र मुआ दोय संग्राम मे,एक क्रोड़ ने अस्सी लाख रे जीवा ॥२६ 
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वीर अनुकम्पा आशी नहीं, 
पोते न गया न गेल्या साथ रे जीवा ॥ मो ० २॥ 


याने पहला पिख वर्ज्या नहीं, 
: जाणता था संग्राम में घात रे जीवा | 
युद्ध मिदायाँ पाप छे, 
तेथी कही न भेटश बात रे जीवा ॥ मो ० ३॥ 


भावाथे :--कितनेक अज्ञानी लोगो का कथन है कि दो 
व्यक्ति लड़ रहे हो या दो राजाओ से युद्ध हो रहा हों तो उपदेश 
देकर उनका युद्ध शान्त न करना चाहिए ओर उन्हे युद्ध होने से 


भगवन्त अनुकम्पा आशी नहीं, 
पोते न गया न मेल्या साध रे। 
या ने पहला पिण वज्यां नही 
तेतो जीबॉरी जाणी विराध रे जीवा ॥४०॥ 


एमो अनकम्पा जा 
तो वीर 'बिचाले जाय रे।' 
सगल्नों ने साता डउपजावता, रे 


85% आह कक 


' यह तो थोड़े मे देता मिटाय रे जीवा ॥४१॥ 


कोशिक भक्त मगवांन रो 
चेड़ो बारह ब्रत धार रे 
इन्द्र भीड़ आयो ते समकिती, 
ते किए विध लोपता कार रे जीवा ॥४श। 
(अनु० ढाल २ गाथा ३३-४४) 
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पहले भी सममकाकर न रोकना चाहिए क्योंकि युद्ध मिटाने'में 
पाप होता है इसीलिए भगवान्‌ महावीर स्वामी ने चेड़ा और 
कोशिक राजा के युद्ध को नही सिटाया था। संग्राम से अनेक 
मनुष्यों को घात होगीः यह बात भगवान्‌ जानते थे फिर भी 
भगवान ने उन्हे समझाकर युद्ध करने से रोका नहीं तथा जिस 
समय उन दोनो मे युद्ध हो रहा था उस समय भी उन्हे रोकने' के 
लिए न रवयं भगवान्‌ गये ओर न दूसरे साघुओ को भेजा था। 

युद्ध मिटाने मे पाप है?! इसीलिए भगवान्‌ ने उनका थुद्ध नही 
मिटाया था ॥१-श॥ 


(उत्तर-भोला भरमावण तणो 
यो तो परतख माँड्यो फन्द रे जीवा । 
ज्ञानी पूछे तेहने 
_ तुब्र खड़ो हो जावे बन्द रे जीवा ॥ मो० ४॥ 


जो युद्ध मेटण वीर ना गया, 
तेथी रण मेट्श्‌ - में प्‌ रे जीवा 
तो हिं | मेटण वीर ॥ गया, 
तेथी हिंसा मेटय में परे जीवा ॥ मो ० ५॥ 


भावाथ :--भोले लोगो की श्रम मे डालने-के लिए उन लोगों 
ने यह प्रपदश्च रचा है किन्तु जब ज्ञानी पुरुष उन्त लोगो. से पूछ॑ते 
हैं तब उन्हें कुड भी जवाब नही आता । उनका सह बन्द हो 
जाता है। उन लोगों. से पूछना चाहिए कि 'चेड़ा राजा और 
'फो शिक राजा के युद्ध को मिटाने के लिए वीर भगवान्‌ नहीं गये 
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थे।' इसलिए आप लोग युद्ध मिटाने में पाप की स्थापना करते 
हो तो हम आपसे पूछते है कि युद्ध मे होने बाली हिंसा को 
मिटाने के ज्िए वीर सगवान्‌ नहीं गये तो क्या हिंसा मिटाने में 
भी पाप है ? 
तब तो बोले उतावला, 
मेत्याँ (0 
हिंसा भेव्याँ तो होवे धरम रे जीवा । 
तो वीर सेट किस ना गया, 
0 
महा हिंसा रा घोर कम रे जीवा ॥ मो ० ६॥ 


चब॒दे पूष चार ज्ञान ना, 
गोतमादिक लब्धिधार रे जीवा। 
याँ ने हिंसा मेटण भेल्या नहीं, 
कोई कारण कहो निरधार रे जीवा ॥ मो ० ७॥ 


कोणशि भक्तो वीर नो, 
चेड़ो बारा ब्रत नो धार रे जीवा | 
उपदेश देता वौर जाय ने, 
दोनों हिंसा देता टार रे जीवा ॥ मो० ८॥ 


भावाथ :--तब तो वे उत्तर देते हैं कि 'हिंसा सिटाने से घर्म 
होता है, पाप नही ।? तब उन लोगो से पूछना चाहिए कि ेड़ा 
ओर कोशिएक के संग्राम से होने बाली महाहिसा को मिटाने के 
लिए वीर भगवान्‌ स्वयं क्यों नही गये ओर चार ज्ञान एवं 
चौदृह पूर्व के धारक तथा अनेक ल्व्धियो के धारक गौतमस्वामी 
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आदि साधुओ को क्यों नही भेजा ? कोशिक राजा भगवान्‌ 
का परम भक्त था और चेड़ा राजा भी बारह त्रतधारी श्रावक 
था। यदि इन्हे उपदेश दिया जाता तो ये युद्ध मे होने वाली 
महा हिंसा को अवश्य टात्न देते। फिर उन्हे समक्काने के लिए 
वीर भगवान्‌ स्वयं नही गये ओर साधुओं को भी नहीं भेजा 
इसमे क्या कारण था ? ॥६-८॥ 


तब तो बोले पाधरा, 
होणशहार भेटी जाय रे जीवा | 
ज्ञान में देख्यों थी ना गया, 
बलि धु न मेल्या नाय” रे जीवा ॥ मो० ६॥ 
भावार्थ :--तब तो वे लोग इसका सीधा उत्तर देते हैं. कि 
“भगवान्‌ ने अपने ज्ञान से इस बात को जान लिया था कि यह 
अवश्य होनहार ( भवितव्यता ) है! होनहार? टाली नहीं जा 


सकती । इसीलिए वीर भगवान्‌ स्वयं नही गये ओर साधुओ को 
भी नहीं भेजा ॥६॥ 


तो इमहिज समझो व थी, 
५ में (0 
संग्राम मेटण में धर्म रे जीवा। 
न्याय रीत समकावियाँ, 
ही (४ 
शान्ति हुए न बन्धे कम रे जीवा ॥ ० १०॥ 
भावाथ :--तब ज्ञानी पुरुष कहते है कि जिस प्रकार हिंसा 


मिटाने में धर्म है उसी प्रकार सम्रास (युद्ध) मिटाने मे भी धर्म 
है। युद्ध करने वाले व्यक्तियो को न्याय बात -सममा देने 
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पर दोनो तरफ शान्ति हो जाती है ओर किसी के कर्सबन्ध नहीं 
होता ॥१०॥ ह 
सब जीव खेमड्र वीरजी, 
सुयगडाड़ माँय देख रे जीवा | 
भय भेटे सब जीव रा, 
अभयंकर विरुद विशेख रे जीवा ॥ मो० ११॥ 


भगवन्त विचरे देश'में, 
सौ-सो कोसाँ रे माँय रे जीवा | 
मनुष्याँ रे उपद्रव ना रहे, 
पिण होणी तो मिटे नॉय रे जीवा ॥ मो० १२॥ 


तिम चेडा कोणि संग्राम में, 
न्याय मिटायाँ मोटो धर्म रे जीवा | 
मिठटतो न देख्यो ज्ञान में, 
प्रश्न ना गया समझो मम रे जीवा ॥ मो० १३॥ . 


भावाथे :--सूथगर्डोंग सूत्र मे वीर भगवान्‌ को "क्षेमंकर 
ओर असयद्भुए! कहा है । सब जीवो के क्षेम यानि शान्ति के 
करने वाले होने से वीर भगवान्‌ 'क्षेमझुर” कहे जाते है और सब 
जीबो के भय को मिटाने वाले होने के कारण 'अभयद्जभुरः कहे 
जाते हैं। जिस देश मे भगवान्‌ विचरते है वहाँ सौ-सौ कोस तक 
किसी तरह का डपद्रव नही होता परन्तु होनहार (भवितव्यता) 
तो बहाँ भी नहीं टलती । 'होनहार” तो होकर ही रहती है। . 
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न्याय वात समझा कर चेड़ा ओर कोणिक के संग्राम को 
मिटा देना महान्‌ धर्म का काय था किन्तु भगवान ने अपने ज्ञान 
से जान लिया था कि यह अवश्यम्भावी (होनहार) है. इसीलिए 
आप स्वयं भी उन्हें सममाने के लिए नहीं गये ओर साधुओ को 
भी नहीं भेजा ॥११-११॥ 


अनुकम्पा उठायवा, 
मिथ्या मॉँल्यो थाँ परपश्च रे जीवा | 
'चतुर विचारे न्याय ने, 
त्यांग देवे मिथ्या खंच रे जीवा ॥ 
मोह लुकम्पा न णिये ॥१४७॥ 


भसावाथ :--अनुकम्पाह्ेपियो ने अनुकम्पा को उठा देने के 
लिए यह सब मिथ्या प्रपन्च रचा है ओर इसीलिए वे संग्राम 
मिटाने मे पाप की स्थापना करते है किन्तु चतुर पुरुष को चाहिए 
कि न्‍्याय-बात को समझकर मिथ्यापत्ष को छोड़ दे । मिथ्यापक्ष 
को छोड़ देने से ही आत्मा का कल्याण होता है ॥१७॥ 


खनन जी 


६-अधिकार- समुद्रपाल ने चोर पर अनुकम्पा 
नहीं की' ऐसा कहने वालों को उत्तर 
| (ए 92 





संक्षि था; 
चम्पा नाम की नगरी में पाल्षित नाम का एक व्यापारी 
रहता था। बह भ्रमण भगवान्‌ महावीर स्वासी का श्रावक था। 
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जीवाजीवादि नो तत्त्वो का ज्ञाता और निम्नेन्थअ्रवचनों में 
कोविद ( परिडत ) था। एक बार व्यापार करने के लिए बह 
जहाज द्वारा पिहुए्ड नगर से आया ओर वहाँ उसने अपना 
व्यापार शुरू किया । न्‍्याय-नीति, सच्चाई ओर इमानदारी के 
साथ व्यापार करने से उसका व्यापार बहुत चसक उठा। सारे 
शहर मे उसका यश ओर कीतति फेल गई । पिहुण्ड नगर से रहते 
हुए उसे कई बष बीत गये । उसके शुणो से आक्ृष्ट होकर पिहुण्ड 
नगरनिवासी एक महाजन ने रूप-लावण्यसम्पन्न अपनी कन्या 
का विवाह पालित के साथ कर दिया । अब वे दोनो दस्पति 
आलन्दपूवक जीवन व्यत्तीत करने लगे। कुछ समय पश्चात्‌ वह 
कन्या गर्भवती हुईं | अपनी गर्भवती पत्नी को साथ लेकर पालित 
श्रावक जहाज द्वारा अपने घर चम्पा नगरी आने के लिए रवाना 
हुआ | आसज्ञप्रसवा होने से पाल्ित की पत्नी ने समुद्र मे ही पुत्र 
को जन्म दिया | समुद्र मे पेदा होने के कारण उस बालक का 
नाम समुद्रपाल रक्खा गया | सबको प्रिय लगने वाला सौम्य 
ओर ऋगत्तिधारी वह बालक सुखपूबक बढ़ने लगा । योग्य बय 
होने पर उसे शिक्षागुरु के पास भेजा गया। विलक्षण बुद्धि होने 
के कारण शीघ्र ही वह बहत्तर कन्नाओ तथा नीतिशाख्न मे पारं- 
गत हो गया। जब वह योवन-बय को प्राप्त हुआ तब उसके 
पिता ने अप्सरा जैसी सुन्दर एक महारूपबती कन्या के साथ 
उसका विवाह कर दिया | विवाह हो जाने के पश्चात्‌ समुद्रपाल 
उस कन्या के साथ रमणीय महल से रहने लगा ओर दोशुन्दक- 
देव के समान कामभोग भोगता हुआ सुखपूर्वक समय बिताने 
त्नगा ! 


एक दिन वह अपने महल की खिड़की से बैठा हुआ नगर- 
यों देख रहा था। इतने ही से फॉसी पर चढ़भने के लिए. चध्य- 
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भूमि की तरफ सृत्युद्रड के चिन्ह सहित ले जाये जाते हुए एक 
चोर पर उसकी दृष्टि पड़ी । उस चोर को देखकर उसके हृदय मे 
कई तरह के विचार उठने लगे। बह सोचने लगा कि अशुभ 
कर्मों के केसे कड़वे फल भोगने पड़ते हैं। इस चोर के अशुभ कर्मों 
का उदय है इसी से इसको यह कडुआ फल भोगना पड़ रहा है | 
यह मैं प्रत्यक्ष देख रहा हूँ। 'जो जेंसा करता है बह बैसा भोगता 
है? यह अटल सिद्धान्त समुद्रपाल् के प्रत्येक अछ्ग मे व्याप्त हो 
गया। कर्मों के इस अटल नियम ने उसके हृदय को केपा दिया। 
वह विचारने लगा कि मेरे लिए इन भोगजन्य सुखो के कैसे 
ठुखदायी परिणाम होगे ? में क्या कर रहा हूँ ? यहाँ आने का 
मेरा क्या कारण है ? इत्यादि अनेक प्रकार के तक-वितक उसके 
मन से पंदा होने लगे। इस ग्रकार गहरे चिन्तन के परिणास- 
स्वरूप उसको जातिस्मरण ज्ञान पंदा हो गया जिससे वह अपने 
पूवभव को देखने लगा । परिणामस्वरूप उसे वेराग्य उत्पन्न हो 
गया । अपने माता-पिता की आज्ञा प्राप्त कर उसने दीक्षा अज्गी 
कार कर ली | अनेक वर्षा तक संयम का पालन कर वे मोक्ष को 
प्राप्त हो गये। 


& ढाल & 


पालित श्रावक गुणमणि, 
वचने पण्डित जाण रे जीवा। 
समुद्रपाल॒ सुत तेहनो, 
महल माँहे बेठो सुखमाण रे जीवा ॥ 
भोह अनुकम्पा जाणिये ॥१॥ 
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फाँसी योग एक पुरुष ने, 
फॉसी रो पेरायों वेष रे जीवा | 
तिण ने मारण ले जावतों, 
समुद्रपाल॒ देख्यो विशेष रे जीवा ॥मो० २॥ 


करुणा उपजी अति घणी, 
(७ कप 
अहो- हो कमेविषाक रे जीवा। 
वेरागे संजम लियो, 
मोक्ष गया करम कर खाक रे जीवा ॥ मो ० ३॥ 


भावाथथ :--चस्पा नगरी में पाल्ित नाम का एक शुझवान्‌ 
श्रावक था| वह प्रवचन से परिडत था। उसके पुत्र का नाम 
समुद्रपाल था । एक समय सहल से बठा हुआ वह ससुद्रपाल 
नगरचयों देख रहा था इतने से उनकी दृष्ठि एक चोर पर पड़ी 
जो वध्य था और फॉसी के योग्य वेष पहनाकर राजपुरुपो हारा 
वध्यभूमि की ओर ले जाया जा रहा था। उसे देखकर संमृद्रपाल 
हृदय मे अत्यन्त करुणा उत्पन्न हुई आर व॑ कर्सा के कटु विपाक 
का विचार करने लगे | तत्स्वरूप उन्हे वैराग्य उत्पन्न हो गया । 
दीक्षा अजद्ीकार कर वे सोक्ष से गये ॥१-३॥ 


(कहे) “ नुकम्पा न आणी चोर री” 
एवी सति कहे बाय रे जीवा | 
तु म्पा रो धर्म उथापया, 
भोलाँ ने दिया मरसाय रे जीवा ॥ मो० ४॥ 
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भावाथ :--अनुकस्पा के छपी कितनेक अज्ञानी लोक कहते 
हैं कि 'चोर को देखकर ससुद्रपाल्न ने उस पर अनुकम्पा नहीं की।? 
इस प्रकार कहकर वे अनुकम्पा-धर्म को उठाना चाहते हैं और 
भोले लोगो को भ्रम से डालते है ॥४॥ 


दुःखी देख कोई जीव ने, 
करुणा उपजे मन माँय रे जीवा । 
कोमल भाव करुणा कही, 
दुःख मेटश भाव कहाय रे जीवा ॥ मो० ५॥ 


शक्ति वसर पाय ने, 
पर जीबाँ रा मेटे दुःख रे जीवा। 
फल रे निज भाव ने, 
करुणा रे हो सन रे जीवा ॥मो० ६॥ 


जो शक्ति अवसर ना हुवे, 
नुकम्पा रहे मन माँय रे जीवा | 
ते भावे करुणा जिन कही, 
व्यवहारे न्याय दिखाय रे जीवा ॥ मो० ७॥। 
भावाथ :--किसी दःखी जीव को देखकर उसके द॒ःख मिटाने 
के लिए हृदय मे जो करुणा के भाव उत्पन्न होते है.बह भाव 
करुणा 'कहलाती है । शक्ति ओर अनुकूल अवसर होने पर जब 


दुखी प्राणी का दुःख दूर किया जाता है तब वह व्यवहार में 
करुणा कही जाती है किन्तु यदि शक्ति ओर अनुकूल अवसर न' 
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हो तब अनुकम्पा एवं करुणा हृदय से ही रहती है वह भाव- 
करुणा है और वह व्यवहार मे दृष्टिगोचर नहीं होती ॥४-०।॥ 
जिम जीरण भाई भावना, 
वीर रो नहीं मिलियो जोग रे जीवा | 
तिरियों निमेल भाव थी, 
व्यवहारे रयो वियोग रे जीवा ॥मो० ८॥ 


तिम भरता पुरुष देख ने, 
करुणा उपजी मन माँय रे जीवा । 
सरूप जाश संसार नो, 
समुद्रपाल॒ नी धूजी काय रे जीवा ॥ मो ० 8॥ 


चोर अपराधी राय नो, 
ते राख्यो कहो ६ म जाय रे जीवा । 
व्यवहार नहीं यह जगत्‌ नो, 
राखण री शक्ति नाथ रे जीवा ॥ मो० १०॥ 


तेहथी छोड़ाई ना शक्वा, 
.. पिण छोड्यो संसार रे जीवा। 
भावों करुणा आहदरी, 
तेथी पाया भव नो पार रे जीवा ॥ मो० ११॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी के 
पॉरणु “के दिन जीरण सेठ ने भावना भाई थी। यद्यपि वीर 
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भगवान्‌ का योग नहीं मित्रा था और भगवान का पारणा 
जीरण सेठ के घर नही हुआ था तथापि भावना की प्रबलता के 
कारण जीरण सेठ तिर गया अथात्‌ वह संसार-समुद्र के किनारे 
तक पहुँच गया । इसी प्रकार फॉसी पर ले जाये जाते हुए चोर 
पुरुष को देखकर ससुद्रपाल के सन से अत्यन्त करुणा उत्पन्न 
हुई। अशुभ कर्मो के कठोर एवं कड़वे फल को तथा संसार के 
स्वरूप को जानकर समुद्रपाल का शरीर कंपित हो गया किन्तु 
वह चोर तो राजा का अपशधी था उसे केसे बचाया जा सकता 
था| लोकिक व्यवहार न होने से तथा उसको बचाने की, शक्ति 
न होने से समुद्रपाल उस चोर को न बचा सके। उसे देखकर 
कर्मो के कठोर एवं कड़वे परिणास को जानकर समुद्रपात्न के 
हृदय मे वैराग्य उत्पन्न हो गया | संसार त्याग- कर उन्होने दीक्षा 
अज्ञीकार कर ली ओर वे मोक्ष को प्राप्त हो गये ॥८-११॥ 


समुद्रपाल॒ रो नाम ले, 
करुणा उठावश जज रे जीवा | 
ते बेरी नुकम्पा तणा, 
झूठ बोलण री हीं लाज रे जीवा ॥ मो० १२॥ 


भावाथ :--समुद्रपाल ने चोर पर अनुकम्पा नहीं की? ऐसा 
कहने वाले अनुकम्पा के हेषी हैं, उन्हे सिथ्या भाषण करते हुए 
जरा भी शर्म नहीं आती ॥१श॥ 


भवजीवाँ ! हिरदा में धारजो, 
निश्रय करु । रा भाव रे जीवा | 
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शक्ति साहू सफलो करे, 
जब मिले व्यवहार रो दाव रे जीवा ॥ मो० १३॥ 
भावाथ :--ज्ञानी पुरुष कहते है कि है सव्य जीबो ! करुणा 
के भावों को सदा हृदय से धारण करो ओर शक्ति और समया- 
नुसार व्यवहार से अनुकम्पा करके ठुःखी जीवा क दु-खा को 
दूर कर उनके आत्त रोद्र ध्यान को सिटाओ जिससे आत्मा का 
ऋलयाण हो ॥९१५॥ 
, साधु भ्रावक दोनों तणा, 
करुणा रा भाव शुहाय रे जीवा | 
प्रवरती जुदई जुई, 
तुमे जुबो सत्र रो न्याय रे जीवा ॥ मो० १४॥ 
भावाथ :--साधु और श्रावक दोनो में करुणा के भाव 
( भाव अनुकस्पा ) एक सरीखे होते है किन्तु शास्त्र से दोनों की 
व्यवहारिक प्रवृत्ति भिन्न-भिन्न बतलाई गई है ॥१७॥ 
जिन ल्‍पी थीवरकूल्पी नी, 
प्रवृत्ति एक न होय रे जीवा | 
एक करयाँ ग्राछित हुवे, 
दूजे नहीं करवा थी जोय रे जीवा ॥ मो० १५॥ 


तिम श्ावक साधु तणी, 
भिन्न-भिन्न छे मर्याद रे जीवा। 
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गेही न करे पापी हुवे, 
ते ही करवो न कल्पे साध रे जीवा ॥ मो० १६॥ 


भूखा राखे भोजन ना दिये, 
श्रावय होवे दयाहीण रे जीवा। 
साधु आहार न देवे गृहस्थ ने, 
ते तो कल्प राखण परवीण रे जीवा ॥ मो० १७॥ 


भावार्थ :--जिस प्रकार जिनकलपी ओर स्थविरकल्पी 
साधुओं की प्रवृत्ति एक नही है. किंन्तु उन दोनो की प्रवृत्ति एवं 
कल्प भिन्न-भिन्न है| कई एक काय ऐसे है जिन्हे करने से जिन- 
कलपी साधु को प्रायश्वित्त आता है ओर उन्ही कार्यों को न करने 
से स्थविरकल्पी साधु को प्रायश्वित्त आता है। जेसे कि किसी 
को दीक्षा न देना, शिष्य न बनाना, आहार-पानी आदि लाकंर 
दूसरे साथु की वैयावच्च न करना इत्यादि जिनकलपी साधु के 
कल्प है | यदि वह इन उपरोक्त कार्यो को करे तो उसे प्रार्या त्त 
आता है किन्तु इन सब कार्यो को करना स्थविरकल्पी साधु का 
कल्प है। वह योग्य दीक्षार्थी को दीक्षा भी देता है, आहार- 
पानी आदि लाकर अपने संभोंगी साधुओ की वैयावच्च भी करता 
है। यदि शक्ति अनुसार वह इन वैयाबच्च कार्यों को न करे तो 
उसे प्रायश्वित्त आता है.। कहने का असप्िप्राय 'यह है कि जिन- 
कलपी ओर स्थविरकल्पी का कल्प भिन्न-भिन्न है उसी प्रकार 
साधु और श्रावक दोनो के कत्तेव्य भी भिन्न हैं। कई एक काये 
ऐसे हैं जिन्हे न करने से गृहस्थ को पाप लगता है किन्तु उन 
कार्यो को करना साधु का कल्प नही है| जेसे कि अपने आश्रित 
मनुष्य ओर पशु आदि को श्रावक यदि समय पर आहार-पानी 
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न दे और उन्हे भूखा रकखे तो उसे पहले अहिसान्नत का 'भित्त- 
पाण बोच्छेए! नामक अत्तिचार लगता है किन्तु मृहस्थ को 
आहार-पानी देना साथु का कल्प नहीं ह इसलिए अपने कल्प 
की रक्षा के लिए साधु यृहस्थ को आहार पानी नहीं देते है । 
(कप हे 5 डे मु 
कहने का अभिप्राय यह है कि साथु और श्रावक दोनो की भाव- 
अनुकस्पा एक सरीखी है किन्तु दोनों की व्यवहारिक प्रवृत्ति 
भिन्न-भिन्न है ॥१४५-१ण। 
साधु श्रावक्र दोनों तणी, 

अनुकम्पा प्रवृत्ति एक' रे जीवा | 
_एवी करे श्ररुपणा, 

प्रश्न पूछयाँ पलटता देख रे जीवा ॥ मो० १८॥ 


साधु उपधि में उलकिया, 
, उंदरादिक जीव जाण रे जीवा | 
साधु अनुकम्पा थी छोड़ दे, 
नहीं छोड्यों थी होगे हाण रे जीवा ॥ मो ० १६॥ 


गेही रे रस्सी में उलमिया, 
गायादिक प्राणी जाश रे जीवा | 
गेही द्याः से छोड़ दे, 
नहीं छोड्यों थी होवे हाण रे जीवा ॥ मो० २०॥ 
“धर्म बताबे साथ ने, 
,.गेही ने बताबे पाप रे - वीवा। 
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पद्यो किए रंणे, 
ग्रेटी श्रद्धा दीखे ॥फरेजीवा ॥मो० २१॥ 


भावाथ :--साधु और श्रावक दोनो की अनुकम्पाविपयक 
प्रवृत्ति एक सरीखी है? थदि कोई ऐसी प्ररूपणा करता है तो यह 
अयुक्त है| उसकी प्ररूपणा उसके कथन से ही खण्टित हों जाती 
है क्योकि प्रश्न पूछने पर वह स्वयं अपनी प्ररूपणा पर स्थिर 
नहीं रहता किन्तु पत्नट जाता है। जैसे कि साधु की उपधि से 
अथात्‌ साधु के वद्ज-पात्र आदि में कोई चूहा आदि श्राणी 
उत्तक जाय तो उस पर अनुकम्पा ज्ञाकर साधु उसे छोड़ देता 
है क्योंकि नहीं छोड़ने से अनर्थ होने की सम्भावना है। इसी 
तरह किसी ग्रहस्थ की रस्सी आदि में कोई गाय, भस आदि 
प्राणी उ्चक जाय तो उस पर अनुकम्पा लाकर गृहस्थ उसे छोड़ 
देता है, क्योकि नही छोड़ने से अनथ होने की सम्भावना है । 


य्रहाँ पर साधु ओर,श्रावक दोनों ने एक सरीखी प्रवृत्ति की 
है, एक सरीखी व्यवहारिक अनुकम्पा की है अर्थात्‌ दोनो ने 
अपनी उपधि में उन्नक कर दु: पाते हुए एवं मरते हुए प्राणी 
की प्राणरक्षा की है। दोनों को समान फल्न होना चाहिए किन्तु 
वे लोग इस उपरोक्त काय से साधु को तो बम होना कहते हैं 
र श्रावक को पाप होना कहते है। अब उनसे पूछना चाहिए 
कि “तुम लोग साधु और श्रावक दोनो की व्यवहारिक अनुकम्पा 
विषयक प्रवृत्ति एक सरीखी कह रहे थे अब इतना फके केसे 
कहते हो कि दोनों की एक समान प्रवृत्ति होने पर सी साधु को 
तो धर्म ओर श्रावक को पाप बता रहे हो |” इस प्रकार तुम 
लोग अपनी मान्यता का अपने मुख से ही खण्डन करते हो | 
अतः तुम्हारी मान्यता प्रत्यक्ष मिथ्या है १८-२१॥ 
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“साधु श्रावक री एक रीत छे/ 
मूँठ थी बोलो एम रे जीवा। 
दोनों सरीखा काम में, 
तुमे फर्क बताओ केस रे जीवा ॥ मो० २२॥ 


जीव मरे साधु योग थी, 
गृहस्थ बतायाँ धर्म रे जीवा। 
गेही-गेही ने जीव बताय दे, 
तिण में तो बताओ अधम रे जीवा ॥ मो० २३॥ 
जीव बच्या दोनों जगा, 
दोनों रा टलिया पाप रे जीवा। 
इण दोनों सरीखा काम में, 
उलट-पलट करे खोटी थाप रे जीवा ॥ मो ० २४॥। 


धर्म बतावै एक में, 
दूजा में केवे पाप रे जीवा | 
यो कुटिल पन्‍्थ छुगुराँ तणो, 
खोटी श्रद्धा दौसे साफ रें जीवा ॥ मो० २५॥ 


भावाथे :--उन लोगो से पूछना चाहिए कि तुम लोग 
कहते हो कि साधु और श्रावक दोनो की रीति एक सरीखी है 
फिर दोनो के एक सरीख्े कार्य से तुम फके क्यों बताते हो? 
जैसे कि किसी साधु के पैर नीचे आकर कोई जीव मर रहा है, 
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यदि श्रावक उसे बता दे तो इस फाय में घम होता है. ऐसा तुम 
भी मानते हो किन्तु यदि किसी श्रावक के पर नीचे आकर कोई 
जीव मर रहा है उसे यद्दि कोई श्रावक वता दे तो इससे पाप 
होता है ऐसा तुम कहते हो । यह तुम्हारा केसे बेढड्न्‍ा न्याय है ! 
दोनों जगह जीव की रक्षाहुई है अथात्‌ साधु के पेर के नीचे 
आकर मसरता हुआ जीव सी वचाया गय्रा है और गृहस्थ के पर 
नीचे आकर मरता हुआ जीव सी बचाया गया है। इन दोनों 
जगहों पर प्राणी की प्राणरक्षा हुई है ओर ये दोनो काय एक 
समान हैं फिर तुम लोग एक में घम और दूसरे मे पाप कहते हो 
इसका क्या कारण है ? यह तुम्हारा कुटित पनन्‍्थ एक अभ्रमजाल 
है। जिसमे फंसकर तुम अपनी आत्मा का अधःपतन कर रहे 
हो और भोले प्राशियो को भी इसमे फेसा कर उन्हे भी विवेक- 
अरष्ठ करते हो और अपने साथ ही अनन्त संसार से स्टकाते 
हो ॥२९-२५॥ 


गुरु पट ओलखायबा, 
. जोड़ री शुद्ध न्याय रे जीवा | 
ज्ये कृष्णा चतुदंशी, 
उगणीसे छियासी माँय रे जीवा ॥ 
मोह अनुकम्पा न जाणिये ॥२६॥ 
भावार्थ :--परन्थकत्ती कहते है कि इत कुगुरुओं के कपट को 
ओलखाने के लिए एवं इनके श्रमजाल को तोड़ने के लिए शुद्ध 


न्यायपूवक यह जोड़ संबत्‌ १६८६ के ज्येष्ठ ऋष्णा चतुदंशी को 
की गई है ॥र॥ . 


।॥ इति तीसरी ढाल समान्त ॥ 


%& दोहा & 


दुखिया देखी ताबड़े, जो कोई मेले छाथ। 
पाप बतावे तेहने, या सन्द्सति नी बाय ॥१॥ 


भावार्थ ---यदि कोई प्राणी धूप से पड़ा हुआ ठुःख पा 
रहा हो उसे कोई द्यावान्‌ पुरुष उठाकर छाया से रख दे, इस 
अलुकम्पा के काय में जो पाप बताबे उसे मन्दबुद्धि अज्ञानी 
समसभना चाहिए॥१॥ 


हंगे हणावे भल जाणवे, तीनों करणा पाप । 
तिम रक्षा माँही कहे, खोटी श्रद्धा फ॥र॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार जीव को मारना, | मरवाना ओर 
सारने वाले की अनुमोदना करना पाप का काय है उसी प्रकार 
जो लोग जीव की रक्षा करना, रक्षा कराना और रक्षा करने 
वाले की हु अनुसोदन्ा करने मे पाप कहते हैं वे मिथ्यावादी 
अज्ञानी हैं. उनकी यह श्रद्धा मिथ्या है ॥२॥ 
(५ जे 
कम उदे थी जीवडा, तीत्र वेदना पाय | 
आरत-रुद्र ध्यान थी, माठाँ कर्म बंधाय ॥१॥ 


कमवन्ध टालन तणों, ज्ञानी करे उपाय। 
उपदेशे अरु साज थी, देंवे कृष्ट छुडराय ॥७॥ 
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साधु कल्प थी साधजी, गृहस्थ ल्‍प थी गृहस्थ | 
तीव्र आर मिठाय ने, संतोषी करे स्वस्थ ॥५॥ 


भावाथे :--पूवकूत अशुभ कर्सो के उदय से जीव इस 
संसार मे तीत्र वेदना भोगते है ओर उस समय आत्त रौद्र ध्यान 
करते हुए जीव फिर अशुभ कर्मो का बन्ध करते है। ऐसे समय 
मे ज्ञानी पुरुष साधु मुनिराज अपने कल्प के अनुसार उपदेशादि 
द्वारा उन दुःखी जीवो के आत्त रोद्र ध्यान मिटाने का प्रय 
करते हैं ओर गृहस्थ अपनी शक्ति और अवसर के अनुसार उन्हें 
साज (सहायता) देकर उनके आत्त रौद्र ध्यान मिटाने का प्रय 
करते हैं ॥३-५॥ ; 


दुः मेटण में मन्द ति, पापबन्ध बतलाय। 
संजती रो नाम ले, खोदा चोज लगाय ॥६॥ 


मारण वालो असंजती, संजती मारयो [ । 
ए. देपे महावेदना, ए दुखे 'घबराय ॥७॥ 


रत रुूदर ध्या थी, दोनों बॉँधे पाप। 
पाप ठलावे बेहु , ते ज्ञानी मन साफ ॥८॥. 


भावाथे :--कितनेक अज्ञानी लोग कुहदेतु लगाकर कहते «हैं 
कि ठु:खी जीव के दुःख को दूर करने से पापवन्ध होता है क्योकि 
वह असंयति है किन्तु उनका यह कथन अज्ञानतापूर्ण है। जो 
प्राणियों को दुःखी करता है एवं उन्हें मारता है वह स्वयं. भी 
असंयति है ओर जो मारा जाता है वह सी असंयति है। उत्तमे से- ' 
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्े 


एक भहावेदन्य देता हे और दूसरा दुःख मे घबराता है। इस 
बे न आन ए 


प्रकार आत्त रोड ध्यान से दोनो पापकर्स का बँव करते है किन्तु 
ज्ञानी पुरुष उन दोनों के पापबन्ध को टाल देते है अर्थात्‌ मारने 
वाले हिसक को हिसा के पाप से बचा देते है और मारे जाने 
वाले प्राणी की प्राणरक्षा कर उसे आत्त रौद्र ध्यान से होने बाते 
कमबन्ध से बचा देते है| इस प्रकार ज्ञानी पुरुष का मन तो साफ 
है अर्थात्‌ उसके हृदय से किसी के प्रति राग-ह्वेप नही है। बह तो 
दोनो का हित चाहता है ओर दोनो का आत्त सैद्र ध्यान मिटा 
कर दोनो को पापबन्ध से बचाता है ॥|६-८॥ 


(कहे) 'हिंसक पाप .,डाय दाँ, मरे तो भ्रुगतो कर्म | 
दुःख मेटे कोई तेहनो, म्हें नहीं मानाँ घर्म ॥६॥ 


भावाथ :--कितनेक आअज्ञानी लोग कहते है कि हम तो 
हिंसक के पापकर्म को छुड़ा देते है किन्तु जो मारा जाता हे 
उसकी प्राशरक्षा हम नही करते | वह तो अपने कर्म भुगतता है। 
यदि कोई हिसक के हाथ से भारे जाने बाले प्राणी के दु:ख को 
दूर कर उसकी आशरक्षा करता है तो हम इसे धर्म नही सममते |! 
ऐसा कहने वाले अनुकम्पा के हेपी अज्ञानी है ॥६॥| 


या श्रद्धा गुरु तणी, मिथ्या जाणो साफ | 
त ज॒क्ति माने नहीं, उदय मोह रो पाप ॥ १०॥ 


रथ ; ्् 
भावार्थ :-गह उपरोक्त श्रद्धा कुशुरुओ की है। इसे मिथ्या 
समभना चाहिए। उन कुगुरुओ के सिश्यात्व मोहनी 


श्‌ः 
ना चाहिए। उन कगुरुअ य कम का 
उदय हैँ इसीलिए वे सत्युक्ति को भी नही मानते हैं ॥१०॥ 
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जीव बचावा उऊपरे, खोटा देवे न्याय । 
युक्ति थी खएड किया, मिथ्यातम मिट जाय ॥११॥ 


भावाथ :--जो लोग जीवो दी रक्षा करने मे पाप बताते हैं 
और इसके लिए कुयुक्तियों देते हैं। उन्न कुयुक्तियों का इस ग्रन्थ 
मे सत्य एवं न्‍्यायपूर्ण युक्तियो द्वारा खण्डन किया गया है ताकि 
मिथ्यात्वरूप अन्धकार का नाश होकर सत्यधर्म का प्रकाश हो 
ओर मिथ्यासत में फंसे हुए लोगो का भी उद्धार हो ॥११॥ 


अ्ननन्‍--प<लकन«»न«--न्‍कत.. 
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(कहें) 'नाडो भरियो हो डेंडक माछला, 
तिण पर ग्रेंस्यों आयो चलाय हो भविकजन | 
तिशण ने हंकाल्याँ दुःख थी मरे, 
नहीं हकाल्याँ मरे तसकाय हो भविकजन ॥ 
0७ ७४६ 
करो परीक्षा सतधम री ॥९॥ 


धर्मी छोडावे केहने, 


कर्म करी दुःख पाय हो भविकजन | 
य लागी संसार में, 


बीचे पड़ियाँ पाप बंधाय हो भविकजन ।। क० २१॥ 


भावाथ :--अलुकम्पा के हेषी वे लोग अनुकस्पा को जठाने 
३ है कप 33 
के लिए एक दृष्टान्त देते है :-- 


एक नाडा ( तलेया-छोटा तालाब ) है जिसमे बहुतसे 
मेढक और मछलियों हैं। उस तलेया में पानी पीने के लिए एक 
भस आईं । वहाँ पर खड़ा हुआ एक धर्मी पुरुष देख रहा था। 
अब वह क्या करे ? अगर वह भेस को वहाँ से हँकाल देता है तो 
वह प्यास से मरती है ओर यदि नही हँकालता है तो तलेया का 
पानी पी जाने पर उससे रहे हुए सेढक और मछलियों तड़फ कर 
मरती है। अव वह धर्सी पुरुष क्या करे ? किसकी रक्षा करे 
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ऐसी अवस्था में उसे मध्यस्थ-रहना चाहिए, कुछ भी न करना 
चाहिए। संसार में कर्मों की ल्ञाय लगी हुईं है| सब प्राणी अपने 
कर्मानुसार ढुःख पा रहे हैं। इसलिए उनके बीच मे न पड़ना 
चाहिए । बीच मे पड़ने से पापकर्म का वन्ध होता है ॥१-२॥ 


भोलाँ ने भरमायवा, 
खोटा लगाया न्याय हो भविकजन। 
ज्ञानी कहे हिचे मिलो, 
इणश रस ने देवों मिटाय हो भविकजन || ० ३॥ 


भावाथ :--इस प्रकार कुगुरु अपने मिथ्यापक्ष की स्थापना 
करके अनुकम्पा की घात करते हैं ओर छुयुक्तियो द्वारा भोले 
प्ररणियों को श्रम मे डालते हैं| उन्होने मछली ओर मेंढक वाली 
तलैया में जाती हुई भेस का दृष्टान्त देकर जो श्रम पेदा किया 
है अब उसका निराकरण किया जाता है ॥१॥ 


भेंस्या ने जाताँ देख ने, 
दयावन्‍्त दया लाय हो भवि जन। 
पाय संतोषियो, 
तिर दीवी मिठाय हो भविकज ॥ ० ४॥ 


हिंसा लागी भेंस्या तणी, 
जीवों री टल गई घात हो भविकजन । 
दया शान्ति दोयाँ तणी, 
धरम तती या बा. हो भवि जन॥ ० ५॥ 


अनुकम्पा-विचार | (६ 


है है] 
भ्कष 
हब हज 


सावार्थ :--सछली सेढक बाली तलेया पर जाती हुई भल 
को देखकर पास से खडे हार दखावान पुरेष ने भस का छाछ 
पिला दी। छाद्ध पी लेने से भरत की ठुष्णा शान्त हा गई | 
मछली ओर मेढकों के मरने से जो हिसा भस को लगती थी, परत 
भेस उस हिसा से बच गई आर उन्त जीवा की प्रागरक्षा हा गए 
इस प्रकार दोनों तरफ शान्ति हो गई । यह धस का काय हुआ । 
इसमे किसी को भी किसी तरह का पाप नहीं लगा ॥2-५॥ 


जो पाप बतावी थे एह में, 
तो खोटो थारो पक्षपात हो भविकजन | 
>>. 
नाडा भेंसा रो नाम ले, 
थे करुणा री कर रया घात हो सविकजन ॥ के० ६॥ 
भावाथ :--अब उत्त लोगो से पूछना चाहिए कि इस उप- 
५, री ८ बे बे 
रोक्त काय से घर्स हुआ या पाप ? यदि वे इससे सी पाप बताव 
तो समझना चाहिए कि यह उनका पक्ष सिथ्या हैं। उन्हें तो 
हक पे ५ ५ बाप ्थ 
अनुकम्पा से ही होप है। तलेया ओर भेस का हृष्टान्त देकर वे 


अनुकम्पा की बात करते हैं। न्‍्याययुक्त सत्य वात को सममने 
की उनकी इच्छा नही है ॥६॥ 


(कहे) साधु छा , पाते नहीं, 
तिश थी बतावाँ पाप हो भ्विकजन | 
जो इणसें साधु धर्म मानता, 
तो झटपट करता आप हो! भविकजन || क० ७॥| 


भावार्थ :--उन् लोगो का कथन है कि साधु इस कार्य को 
नही करते अथात्‌ साधु उस भस को छाछ नही पित्नाते इसलिए 
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हम इस काय से पाप बतल्ञाते हैं क्योकि यदि यह काय धर्स का 


होता तो साधु स्वयं इस कार्य को करते परन्तु साधु इस काय 
[३५ है. ४५ 0 हज 
को नहीं करते इसलिए हम इसे पाप का काथ बतलाते हैं ॥७॥ 


(उत्तरे [धु गेही रा कल्प रो, 
ज्याँरा घट में घोर अधार हो भवि जन। 
तेथी घु रो नाम ले, 
दया , छुडावे घिकार हो भविकजन ॥ ० ८॥ 


भावाथ :--जो काय साधु नहीं करता बह काय ग्ृहस्थ को 
भी न करना चाहिए तथा जो कार्य साधु नही करता वह कांये 
करने से गृहस्थ को पाप लगता है? ऐसी प्ररूपणा करने वालो को 
साधु ओर गृहस्थ के कल्प का ज्ञान नहीं है इसीलिए वे साथु का 
नाम लेकर गृहर्थ की दया छुड़ाते हैं। साधु का कल्प भिन्न है 
ओर गृहस्थ का कल्प मिंन्न है। कई एक धर्म के ऐसे काय हैं 
जिनको अपने कल्प की रक्षा करने के लिए साधु नहीं कर सकता 
किन्तु गृहस्थ उन कार्यो को करके धर्मोपाजन कर सकता है ॥८॥ 


जिनकल्पी आदरता त्यागियो, - ० 
थीवरकल्पी ने देशो आहार हो भति जन | 

ते परिचय टठालण कारणे, 
यो कल्पतणो व्यवहार हो भमविकजन ॥ ० ६॥ 


थीवरकल्पी दीक्षा समय, 
गृहस्थ ने देशो आ र हो भविकजन । 
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त्याग्यों परिचय ठालवा, 
यो गुनि रो आचार हो सविकजन | क० १०॥ 


तेथी साधु न दे गेही ने, 
ते कल्प रो सोटो काम हो सविकेजन | 
गेही देवे पाप छुडायवा, 
ते कल्पे शुद्ध परिणास हो भविकजन ॥ क० ११॥ 


भावार्थ :--अपने-अपने कल्प की मादा भिन्न-भिन्न होती 

है जैसे कि जिनकल्प को स्त्रीकार करते समय जिनकलपी मुनि 
परिचयनिवारण के लिए स्थविरकल्पी मुनि को आहार देन का 
स्याग कर देते है और इसीलिए जिनकल्पी मुन्ति आहार लाकर 
स्थविरकल्पी मुनि को नहीं देते, यह जिनकल्पी मुनि का कल्प हैं 
परन्तु इससे यह सिद्धान्त स्थापित नहीं किया जा सकता कि 
स्थविरकल्पी मुनि को आहार देना पाप का काय है । इसी तरह 
दीक्षा लेते समय स्थविरकल्पी मुनि परिचयनिवारण के लिए 
गृहस्थ को आहार देने का त्याग कर देते है। इसलिए स्थविर- 

. कलपी मुन्ति गृहस्थ को आहारादि नहीं देते) यह स्थविरकल्पी 
मुनि का कल्प है | इससे यह सिद्धान्त स्थापित नहीं किया जा 
सकता कि गसृहस्थ को आहार देना पाप का कार्य है। सनि अपने 
कल्प की मर्यादा में बेंधा हुआ है, उस कल्प की रक्षा करना 
उत्तका प्रथम कत्तव्य है किन्तु जीवरक्षा के शुद्ध परिणामों से 
प्रेरित होकर गृहस्थ आहारादि दे सकता है इससे हिसक हिंसा 
के पाप से बच जाता है और मारे जाने वाले प्राणी की प्रास- 
रक्षा हो जाती है। इस प्रकार दोनो जीवो को शान्तित्ञाभ प्राप्त 
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होता है। इस कार्य मे पाप बताना अज्ञान का ही परिणाम 
है ॥६-११॥ | 


इस लिया ध रो ले, ' 
लटाँ इल्पाँ रो न्याय हो भवि ज | 
चा पाणी ने कन्द रो, 
तिम उकरड़ी य हो भविक न॥ ० १२॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार वे लोग मछली और मेढकों वाली 
तलेया का दृष्टान्त देते है उसी तरह लट सौर इल्यो से युक्त सूले 
हुए ( घुन लगे हुए ) धान का, सचित्त पानी का, कन्दमूल और 
उकरड़ी आदि का दृष्टान्त देते हैं उनका सबका समाधान जिस 
तरह तलेया मे जाती हुई भेस के दृष्ठान्त का समाधान किंग्रा 
गया है उसी प्रकार कर देना चाहिए। यथा :-- '" 


इल्याँ लटों ल्‍या धान .े, 
ए बकरी शा जाय हो भवि जन। 

दय न्‍त _गडा |यने, *' (४४ 
लिया दोनों ने बचाय हो बिक ॥ ० १३॥ 


हिं. ठली इल्याँ तणी, 
बकरी रो मिठ्यो सन्‍्ताप हो भवि. । 
थाँरी श्रद्धा थी कहो तेने, 
, धर्म .हुवी के प हो अभविकजन॥ ० १४॥ 
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गे ८ 


भावाथ :--जेसे कि एक बकरी इल्यों और लटो से युक्त 
सूले हुए धान को खाने के लिए जा रही है| वहाँ पास ही मे एक 
द्यावान्‌ पुरुष खडा था उसने उस बकरी को भूगड ( झुने हुए 
चने ) खिला दिये। इस प्रकार उस द्यावान न उन दोनो को 
बचा लिए अथांत्‌ मूगढ़े खाने से बकरी की भूख शान्त हो गई 
तथा बह इल्यो और लटो की हिसा से वच गई ओर उधर 
इल्यो ओर लटो की प्राणरक्षा हो गई। इस प्रकार दोनो का 
सन्ताप मिट गया । अब उन लोगो से पूछना चाहिए कि ३ 
धर्म हुआ या पाप ? यदि इस काय मे भी व पाप वताबे तो 
इसका स्पष्ट अथ यह हुआ कि उत्तको अल्चुकस्पा से ही द्वेष 
इसीलिए किसी जीव पर किसी भी चिबद्य तरीके से की गई 
अनुकम्पा को भी वे पाप का काय बताते है। इसलिए बुद्धिमान 


पुरुष को चाहिए कि ऐसे कुशुरुओ के कुपन्थ को दूर से ही तिलों- 
जि दे द ॥१३-९१७॥ 


डा में पाणी थोड़को, 
जीव घणा तिश माँय हो भविकजन | 
भरिया डेंडक माछला, 
पाणी पीवण आईं गाय हो भविकजन || क० १४॥ 


करुणावन्ते धोवण धान को, 
गाय ने दियो पाय हो भविकजन। 
तिणे पाप ठाल्या दोनाँ तणा, 
इशण में धरम. हुवो के नाय हो भविकजन || क० १६॥ 
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भावाथ :--जिस प्रकार मेंढक, मछली वाली तलेया पर 
पानी पीने के ल्षिण जाती हुई भेस का दृष्टान्त देते हैं उसी प्रकार 
गाय का भी दृष्टान्त देते है। जेसे कि एक खड्ड' मे थोड़ासा पानी 
है । एक गाय उस पानी को पीने के लिए आई | वहाँ एक द्या- 
वान्‌ पुरुष खड़ा है, वह किसको अनुकम्पा करे ? यदि वह गाय 
की अनुकम्पा करता है और उसे पानी पीने से नही रोकता है तो 
पानी पी जाने पर उस खड्ड मे रहे हुए मछली, मेढक आदि 
बहुत से जीव मर जाते हैं। यदि वह दयावान्‌ पुरुष उन मछली, 
मेढक आदि जीवो की अनुकम्पा कर उस गाय को वहा पानी 
पीने से रोकता है तो वह गाय प्यास से मरती है। ऐसी अवस्था 
में दयावान पुरुष किसकी रक्षा करे 


इसका समाधान इस प्रकार है कि ऐसे समय मे उस दया- 
वान्‌ पुरुष ने धोवण ( अचित्त जल ) उस गाय को पिला दिया 
जिससे गाय की प्यास भी बुझ गई और खड़ मे रहे हुए मछली 
मेढक आदि बहुत से जीव भी बच गये | इस प्रकार दोनो तरफ 
के जीवो की प्राण॒रत्षा हो गई । 


अब उन लोगो से पूछना चाहिए कि 'तुस अपनी श्रद्धा के 
अनुसार बतल्लाओ कि इस काय से धर्म हुआ या पाप ? यदि 
इस काय में भी तुम पाप मानते हो तो यह स्पष्ट हो जाता है कि 
म्हारी श्रद्धा मिथ्या है। तुम्हे अनुकम्पा से पूर्ण ढवष है। इसी 
लिए किसी भी निवद्य ढड़ से की गईं अनुकम्पा को भी तुम लोग 
पाप ही बतलाते हो। यह तुम्हारी मान्यता मिथ्या है ॥ १४-१६॥ 


चूहा ने बिन्नी तणा, 
माती मा | चित्राम हो भवि न।| 


आनुकंम्पा-विचार | | 


दया कादण गुरु किया, 
ग्रेटाँ जाँरा परिशाम हो सविकजन || क० १७॥ 


भावाथ :--जिनके हृदय मे परिणास बहुत कलुपित है ऐसे 
कुशुरुओ ने अनुकम्पा को उठाने के लिए चूहा ओर बिल्ली तथा 
मक्खियाँ आदि के कई चित्र (फोटो) बना रक्खे है जिन्हे दिखा 
कर भोले जीवो को भ्रम मे डालते है ओर उन्तके हृदय से अलनु- 
कम्पा निकालने की चेष्टा करते है ॥१७॥ 


चूहा मारण बिल्ली चली, 
दयावन्त दया! लाय हो भविकजन | 
रक्षा री चूहा तणी, 
.. पय मिनकोी ने दीनो पाय हो भविकजन || ० .,१८॥ 


प्राण बच्या चूहा तणा, 
मिन्नी रो मिटायो पाप हो भविकजन | 
थारी श्रद्धा से कहो, - 


धरम हुवोी के पाप हो भविकजन ॥ क० १६॥ 


. भावाथ :--वे लोग दृष्टान्त देते हैं कि एक बिल्ली किसी चूहे 
को मारने के लिए दोड़ी | वहों एक द्यावान्‌ पुरुष खड़ा है। ऐसे 
समय मे वह क्या करे ! चूहे की रक्षा करने के लिए यदि वह 
बिल्ली को रोकता है तो बिल्ली को अन्तराय लग 


38 ती है ओर वह 
भूख से मरती है। ऐसे समय मे दयावान्‌ किसकी रा करे ९ 
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इसका समाधान यह है कि दयावान्‌ पुरुष ने बिल्ली को 
दूध पिन्ना दिया या रोटी खिला दी जिससे बिल्ली की भूर शान्त 
हो गई ओर उधर चूहे के प्राण बच गये | इस प्रकार बिल्ली और 
चूहे दोनो की रक्षा हो गई | 


अब उन लोगो से पूछना चाहिए कि तुम अपनी श्रद्धा के 
अनुसार बतत्लाओ कि इस काये से धर्म हुआ या पाप ?' यदि 
इस काय में भी पाप बतलाते हो तो इससे साफ जाहिर हो 
जाता है कि तुम्हारी श्रद्धा मिथ्या है। तुम्हें तो अनुकम्पा से ही 
ह्वेप है। इसीलिए अलुकम्पा के प्रत्येक काय में पाप ही पाप 
मानते हो | प्रतीत होता है तुम्हारे हृदय मे पाप ही पाप समाया 
हुआ है। जिस प्रकार पीलिया रोग वाले पुरुष को सब चीजें 
पीली ही पीली दिखाई देती है उसी प्रकार जिनके हृदय से पाप 
ही पाप समाया हुआ हो ऐसे पापी जीबो को अलनुकम्पा जेसे 
पवित्र ओर लोकोंपकारी प्रत्येक काय मे पाप ही पाप दि [ई 
देता है | ऐसे पामर प्राणी सचमुच दयनीय है। जिनेश्वरदेव उन्हे 
सद्बुद्धि दे ताकि बे सत्य सिद्धान्त को समझकर सत्पथ ग्रहण 
कर सके ॥ १८-१६॥ 


ज्ञानी पुरुष हुआ घणा, ' 
त्र॒ रच्या तंतसार हो भा | 
जीवरक्ञषा रे रणे, 
देगी रहार हो विकज ॥क० २०॥ 


भावार्थ :--अनन्त तीर्थंकर हो गये है उन सब ने जीवरत्ा 
के लिए ही जेनागमो की रचना की है। प्रश्नव्याकरण सूत्र के 
प्रथम संवरदह्वार मे लिखा है कि :-- पक 
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“सुब्ब जगजीवरव्खशुद्यटूय[ए. पावयणं भगवया 
सुकहिय!! 


अर्थात्‌-जगप्त के सम्पूण जीवो की रक्षारूप दया के लिए 
भगवान ने प्रवचन कहा है | 


प्रश्वव्याकरण सूत्र के इस मूलपाठ मे जीवरक्षा रूप घमे के 
लिए जेनागस की रचना होना बतलाया गया है। अतः जीव- 
रक्षा रूप घमम जेनवम का प्रधान अडज्गज है। उस जीवरतक्षा को 
जो घर्म सानता है और विधिवत्‌ उसका पालन करता है वही 
तीर्थंकर की आज्ञा का आराधक पुरुष है। इसके विपरीत जो 
जीवरक्षा को धर नहीं मानना किन्तु इसकों पाप अथवा अधसे 
बतलाता है वह घसे का द्रोही ओर बीतराग की आज्ञा का 


तिरस्कार करने वाला है ॥२०॥ 
जिण न्याय हेतु दृष्टान्त थी, 
कोमल हुवे चित्त हो भविकजन | 
दया अनुकम्पा उपजे, 
ते सत शास्त्र -री रीत हो भविकृजन ॥ क० २१॥ 


जिण न्याय हेतु च्ट्टान्त थी, 
दया भाव उठ जाय हो भवि जन। 
ते कृहेतु जाशज्यो, 
साँचो समझो न्याय हो भविकजन ॥क० २२॥ 
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भावाथ :--जिन हेतु ओर दृष्टान्तों से चित्त कोमल. बने 
झीर चित्त में दया अनुकम्पा उत्पन्न हो उन्हें सदृहेतु ओर सदू- 
हृष्टान्त समभना चाहिए ञर ऐसे सद्हेतु और सद्दृष्टान्तों का 
कथन जिंसंमे किया गया हो उसे सद्ग्रन्थ एवं सत्शां समझना 
चाहिए। जेसा कि कहा गया है 


ज॑ ज्ञा पडिवज्ज॑ति, तव॑ महिं य॥ <- 
(उत्तरा० अध्य० ३) 


अर्थात्‌ू-जिंसके श्रवण से तप, क्षमा ओर अहिसा इन 
गुणों की प्राप्ति ही वह सत्शास्न ( सच्चा शाम््ष ) है। 


जिन हेतु और दृष्टान्तों से हृदय कठोर बन जाग्र और हृदय 
में से दया-अनुकम्पा उठ जाय उन्हें कुहेतु और कुदृष्टान्त सम- 
भना चाहिए ओर ऐसे कुहदेतु ओर कुदृष्टान्तो का कथन जिसमें 
किया गया हो उसे कुग्रन्थ ( खोटा ग्रन्थ ) और कुशा. ( 7 ठां 
शास्त्र) समभत्ना चाहिए ॥२१-२९॥ 


अल्प पाप बहु पाप रा, " 
ज्ञानी बताया हो भा जन। 

बुधवन्त समके ज्ञान से , 
ग्रेलखे. ध परिणाम रो, भविकजन॥ ० २३॥ 


भावारथ :-ज्ञानी पुरुषों ने अल्प पाप ( अल्पारंस्स ) और 
बहु पाप ( महारम्भ ) के काय बताये है। बुद्धिमान पुरुष उन्हे 
अपने शुद्ध परिणामो के द्वारा समझ सकता है। बह स्वयं महा- 
रम्भ का कार्य नही करता और दूसरो से भी महारम्भ का काये 
छुड़ाने का प्रयत्न करता है-॥२श॥ 
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जे रज करता थर्कों, 
भारी ठल जाये पाप हो भविकजन | 
आपनी परनो बेहू नो, 


कर्मो' ने नाँखे काप हो भविकिजन ॥ क० २४७॥ 


ज्ञान दशन होवे निर्मला, 
पाप ठालण परिशाम हो भविकजन | 
संवर निरजरा दीपती, 
 सदूशुण रो होवे धाम हो भविकजन ॥ क० २५॥ 


भावाथ :--बुद्धिमान्‌ पुरुष ऐसा काय करता है जिससे 
भारी पापकर्म ( सहारम्ध ) टत्न जाता है.। अपना स्वयं का, 
दूसरे का ओर उभय का अथात्‌ स्वपर दोनो का कमबन्ध शिथिल 
हो जाता है, ज्ञान-दशेन निमल हो जाते हैं, संवर ओर भिजेरा 
की वृद्धि हाती है ओर जो काय सद्गुणों का स्थान होता है तथा 
जिस काये को करने मे उसके परिणाम पाप घटाने के होते है 
किन्तु पापवृद्धि के परिणास नहीं होते ॥२४-२श॥ 


पेला रो पाप छुड़ावियो, 
* ते पिण पाघे ज्ञान -हो भविकजन। 
तो पथि होवे ते मोक्ष रो 
गुणा रो ध्यावे ध्यान हो भविकजन ॥क० २६॥ 
जो ज्ञान पावण शक्ति नहीं 
तो पिण ठलियो पाप हो भविकजन | 


३०७] [' ढाल चौथी 
तीव्र आरत रु वा थकी 
मिटे महा संताप हो भवि जन || ० २७॥ 


भावाथ :--जिस प्राणी की प्राणरंक्षा की जाती है उसकी 
पाप टल जाता है, वह ज्ञान को प्राप्त होता है और मोक्षमार्ग 
का पथिक बनता है, सद्गुणों का ध्यान करता है और उन्हें 
प्राप्त करने का प्रयल्ल करता है। यदि कदाचित्‌ उस,प्राणी मे 
गुणों को एवं ज्ञान को प्राप्त करने की शक्ति न हो तो भी इतने 
लाभ तो अवश्य है कि उसका पाप ठल्न जाता है ओर उसके 
आत्त ध्यान, रोद्र ध्यान रुकने से उसका, महासंताप मिट ज़ात्ता 


है ओर उसके चित्त को शान्ति मित्नती है ।२६-२७॥ 


कुगुझर थन खोठा किया, 
पाप भेटश में पाप हो भवि जन। 

भोलों ने भर यवा, । 
खोटी कर रंया थाप हो भविकजन ॥- ० १८॥ 


भावाथ :--' किसी प्राणी के पाप को मिटाने से पाप होता 
है? ऐसी प्ररूपणा कुगुरु करते है। वे मिथ्या सिद्धान्त की प्ररू- 
पणा करके भोले प्राणियो को श्रम मे डालते हैं ॥२८।॥ 


हापाप टलाबे पार , 
तन ध मम उतार हो भविकजन | 
य॒ रे संतोष दे, | ह 
.. विविध करे उ 7र हो भविकजन ॥ क० र१६॥ 
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ज्ञान दया शुद्ध भाव से , 

, डाले पर रो पाप हो भ्विकजन। 

तीत्र वेदना छुड़ाय दे, 

५.4. , अर मेटे सन्त/प हो मविकजन ॥|क० ३०॥ 


, भावाथ :--परोपकारी पुरुष अपने तन और धन से मसत्व- 
भाव-उतार कर दूसरो के सहापाप को टल्ना देता है, उन्हे सुख, 
शान्ति और सन्‍्तोष देता है। इसी प्रकार के अनेक परोपकार के 
कार्य करता है। वह द्याभाव से प्रेरित होकर विवेकपूर्वक दूसरो 
को पापकाय से बचाता है और सारे जाने बाले तथा दुःख मे 
पड़े हुए प्राणी की रक्षा कर उसकी तीत्र बेदना और महासंताप 
को मिटा देता है ॥२६-३०॥ े ' 


उल्टी मति रा मानवी, 
- दुःख मेटण में पाप हो भविकजन | 
ध्म शु श्रद्धं नहीं, 
खोटो ज्यॉरों जाप हो भविकृजन ||क० ३१॥ 


भावाथ :--जिनकी बुद्धि विपरीत है ऐसे कितनेक अज्ञानी 
जीव उपरोक्त परोपकार के कार्यों मे धर्म नही मानते | प्रत्युत 
दुःख से पड़े हुए प्राणी के दुख को मिटाने भे पाप कहते हैं। 
ऐसा कथन करने वाले मिथ्यात्वी है। उन्तका साधुवेष लेकर 
फिरना केवल ढोग दर | साधुता का बेष पहनकर वे निर्देयता का 
काय करते हैं। इसलिए वे साधुवेष को लजाने बाले है |३१॥ 


३०६] [चौथी 


दुःख दियाँ हिंसा हुवे, 
सुख अनुकम्पा जाण हो भविकजन । 
घूधू ने प्रके नहीं, 
प्रगट उग्ो भान हो भवि न॥ ० ३२॥ 


भावाथ :--किसी भी प्राणी को ठुः देने से द्विंसा होती है 
ओर दुःखी प्राणी के ढुःख को दूर कर उसे सु और साता 
उपजाना अनुकम्पा है । यह सत्य, सरल और सीधा सिद्धान्त 
सूय के प्रकाश के समान स्पष्ट है। ऐसा स्पष्ट सत्य सिद्धान्त भी' 
यदि किसी की समझ मे न आवे तो इसमे सिद्धान्त का कुछ भी 
दोप नही किन्तु उसी का दोष है जेसे कि सूर्य के उदय होने पर 
घृग्धू (उल्लू ) को दिखाई य दे तो इसमे सूय का कुछ भी दोष 
नहीं किन्तु यह घृग्घू का द्वी दोष है ॥१२॥ 
पापी- ने धर्मी करे, 
देई दान सन्‍्मान हो भविकजन | 
कीधो मिथ्याती रो मकिती, 
करि बहुलो सन्‍्मान हो भवि न॥ ० ३३॥ 
इत्यादि पर उपकार में, 
ए. न्‍त थापे पाप हो' विकजन | 
सत्र वचन उत्थापने, | 
या खोटी श्रद्धा साफ ही भवि जन॥ ० ३४॥ 


भावाथ :--कोई परोपकारी सम्यस्ट्ष्टि पुरुष यथायोग्य 
दान सनन्‍्मान देकर पापी पुरुष को धर्मी, मिथ्यात्वी को समकिती 
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बना देता है। इस प्रकार के परोपकार के कार्या से जो पाप की 
स्थापना करते हैं वे उत्सूच्र की प्रसपणा करने वाले हैं। उनकी 
सान्यता मिथ्या है ॥२३१-३४॥ 


पिछलाँ री साल सँमाल सूँ, 
पुर॒षाँ एक हजार हो भविकजन | 
कृष्ण दलाली थी हुवा, 
#<०० हू हा 
निमल संजमधार हो भविकजन ॥के० ३२४॥ 
भावार्थ :--श्रीऋृष्ण महाराज ने ह्वरिका नगरी में यह उद्‌- 
घोषणा करवाई थी कि “जो भगवान्‌ नेमिनाथ के पास दीक्षा 
लेना चाहें वे खुशी से दीक्षा ले | उनके पीछे रहने बाले कछुट्ठम्त्री- 
ज॑नो की सारसम्भाल मे करूँगा? इस उद्घोपणा से एक हजार 
पुरुषों ने दीज्ञा अज्ञीकार की । जिस प्रकार ऋष्ण महाराज की 
यह घर्मदल्ाली है उसी प्रकार जो पुरुष यथायोग्य दान-सन्मान 
देकर पापी को धर्मी ओर मिथ्यात्वी को समकिती बनाता है वह 
भी धर्मदलाली करता है । इस काये से जो पाप बताता है उसे 
मिथ्यात्थी समझता चाहिए ॥शश॥। 
खेत्र खेत्रवासी समा, 
दाता हा जिशणराज हो भविकजन | 
पात्र पात्र (दान दे, 
जिनधम दिपावण काज हो मविकजन ॥ क० ३६॥ 
शड्ढा होवे तो दे लो, 
ठाणायड्र रे माय हो भविकजन 


श्श्य [ ढाल खोथी 


चौथे ठाणे जिन कद्यो, 
समझभू सरधा पाय हो भविकजन ॥ क० ३७॥ 


भावाथ :--ठाणाह् सूत्र के चौथे ठाणे मे कहा गया हे-- 
“चत्तारि मेहा पण्णत्ता तंजहा खेत्तवासी शाममेगे 
णो अखेत्तवासी एवामेव चत्तारि पुरिस जाया पण्णत्ता 


तंजहा खेत्तवासी -णाममेगे णो अखेत्तवासी/! 
(ठाणांग ४ उदशा ४ सूत्र २४६) 
अर्थात--मेघ चार प्रकार के होते है, एक तो वह जो क्षेत्र में 
ही वरसता हे अक्तेन्र मे नही। दूसरा वह है जो अक्षेत्र मे बरसता 
है क्षेत्र मे नही बरसता। तीसरा-न्षेत्र ओर अक्षेत्र दोनों मे 
बरसता है| चौथा--्षेत्र और अत्तेत्र किसी मे नही बरसता। 
इसी तरह मनुष्य भी चार प्रकार के होते है :--एक तो वह जो 
पात्र को दान देता है अपात्र को नही देता। दूसरा--अपात्र को 
दान देता है पात्र को नहीं देता । तीसरा-पात्र और अपात्न 
दोनों ही को दान देता है। चौथा--पात्र ओर अपातन्र किसी को 
भी दान नही देता । 
जो विशाल उदारता के कारण या प्रवचन की प्रभावना के 
ल्षिए सबको दान देता है बह तीसरे भड़' का स्वामी उभ्यवर्पी 
है। जो विशाल उदारता के कारण सबको दान देता है वह 
पुरुष उदारता रूप शुण के प्रभाव से प्रशंसनीय है और जो प्रथ- 
चन की प्रभावना के लिए सबको दान देता है वह पुरुष प्रवचन- 
प्रभावनारूप महान्‌ पुण्य का उपाजन करता है और प्रवचन- 
प्रभावना से तीथेकुर नाम गोत्र का बँघ करता है इसलिए 
परोपकार के कार्यों मे एकान्त पाप कहना अज्ञानता है ॥॥३६-३७ 
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कृहि कहि ने कितनो कहूँ, 
शुद्ध आबे पर उपकार हो भविकजन | 
धर्म पुण्य शुद्ध उपजे, 
पाये सुख श्रीकार हो भविकजन ॥ क० १८॥ 


बीदासर माँहे सली, 
जोड़ की धर ध्यान हो सविकजन | 
पूत्रमचन्दजी री हाट में, 
छियाँसी साल दरस्यान हो भविकजन ॥ 
करो परीक्षा सतघस री ॥३६॥ 


भावाथे :--प्रन्थकर्ता कहते है कि कितना कहा जाय ! 
परोपकार के कार्यों के विषय से जितना कहा जाय उत्तना थोड़ा 
है। परोपकार से जीव को शुद्ध धर्म और पुण्य की ग्रप्ति होती है। 
पुण्य की, प्राप्ति से जीव को इस लोक से सुख सम्पत्ति की प्राप्ति 
होती है ओर घम की प्राप्ति से जीव अविचल (शाश्वत) सुख को 
अशथात्‌ मोक्ष को प्राप्त करता है । 


ग्रन्थकत्ता ने भव्य जीवो के ज्ञाभाथ बीकानेर राज्यान्तर्गत 
बीदासर शहर मे पृत्तमचन्द्जी की हाट में (दूकान) में ठहरकर 
' संबत्‌ १६८६ की साल से यह चोथी ढाल पूर्ण की है ॥|३८-३६॥ 


॥ इति चोथी ढाल सम्पूर्ण ॥ 


%9 दोहा & 


अनुकम्पा उत्थापवा, देवे तीन दृष्टान्त | 
यथायोग खण्डन करू, ते सुणजो मन शान्त ॥१॥ 


भावाथथ :--अलुकम्पा को उठाने के लिए भीषण मतानुयायी 
तीन चदृष्टान्त देते है। उत्त दृष्टान्तो का युक्तिपूवक्र यथायोग्य 
खण्डन किया जाता है। अतः शान्तचित्त होकर ध्यानपूबे 
श्रवण करो ॥१॥ 


/ पांचवी ढा .: 
है 2) 
[ तजें--सहेल्यों ए आंबों मोरियो ] 
के हेतु इम कये, 
देखाड़े हो रा चित्राम। 
#/एक चोर चोरे धन पारी, 
एक मारे हो पंचेन्द्री ने ठाम ॥”! 
शुद्ध श्रद्धा ने गेलखों ॥१॥ 
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(वि) शुद्ध श्रद्धा ने ओलखो, 
किए विध री हो रची मायाजाल | 
करुणा ने उत्थापवा, 
-सोलाँ ने हो नाख्या अम्नजाल ॥शु० २॥ 
एक लुम्पट परनार नो, 
याँ तीनों रे हो कम नो बन्ध होय । 
' या तीनों ने साध मिल्या, 
प्रतिबोध्या हो कमबन्ध न होय ॥शु० ३॥ 
_याँ तीनों ने समझावियाँ, 
तीनों रा हो टाल्या महापाप। 
चोर चोरी छोड्या थर्काँ, 
घन रत्यो हो टल्यो धनि संताप ॥शु० ४॥ 
हिंसक हिंसा छोड़ दी, 
जीव बचिया हो धर्म ग्रेमानुराग । 
परनारी त्यागी ,तिण पुरुष री, . 
पड़ी कूपे हो जारणी उण रे राग॥ ०४५॥ 
धन जीव उया नारी ई, | 
जों रे काजे हो नहीं दाँ उपदेश # | 
# जैसा कि.बे कहते है :-- ः 
चोर तीनो ही समज्यों थकों, 
धन रहो हो धनी री कुशलक्षेम | 


११५] [ पाँचवी 


चोर हिंसक लम्पट तणा, 
पाप छोडावाँ हो मारी श्रद्धा रो रेश/ ॥॥ ० ६॥ 


भावाथे :--भीषण सतानुयायी साधु अपने पास कई तरह 
के चित्र (फोटो) रखते हैं। उच्च पर कंकरियॉँ र कर अनुकम्पा 
उठाने के लिए केकरियों का खेल दिखाते है और भोले जीवो को 
भ्रम में डालते हैं। तीन चित्रों को और केकरियो को दिखा कर 
वे तीन हृष्ठान्त देते है। जेसे कि--एक चोर चोरी करके धन 
चुराता है, एक हिंसक पंचेन्द्रिय जीव को मारता है और एक 
लम्पट पुरुष परनारी का सेवन करता है। चोर, हिसक और 
लम्पट इन तीनो के क्मबन्ध होता है। संयोगवश उन तीनों को 
साधु मिल गये | साधुओं ने उन तीनो को उपदेश द्वारा समझा 


हिंसक तीनो ही प्रतिबोधिया, 
जीव बचिया हो किया मारण रा नेस ॥ 
भव्य जीवों तुमे जिनधर्म ओलखो ॥७॥ 


जे शीतल आदरियो तेहनी 
हे स्रीहों पड़ी कूबवा माँही जाये। 
' याँ रो पाप धम नही साधु ने 
' र््या मूवा हो तीनो अव्रत माय ॥८॥ 


धन रो धणी राजी हुवो (धन रघद्यों), 
जीव बचिया ते पिण हर्षित थाय। 
साधु तरण तारण नहीं तेहना, 
नारी ने हो पिण नहीं डुबोई आय ॥भ० ६॥ 
(अनु० ढाल & गाथा ७ से &) 
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दिया जिससे उन तीनों का महापाप टल गया यानि वे तीनों 
महापाप से बच गये । 


चोर के चोरी का त्याग कर देने से घती पुरुष का धन बच 
गया, हिसक के हिंसा छोड़ देने से जीव बच गये यानि जीबो, की 
प्राणरक्ञा हो गई और ल्म्पट पुरुष के परल्लीगमन का त्याग कर 
देने से जारणी ( व्यभिचारिणी ) स्री ने उसके रागवश' कुए से 
गिर कर आत्महत्या कर ली। इस प्रकार चोर, हिसक ओर 
लम्पट पुरुष के चोरी, हिंसा ओर जारी (परज्लरीगमन) का त्याग 
कर देने से धनरक्षा, जीवरक्षा ओर व्यभिचारिणी सत्री की 
आपत्महत्यारूप परिणाम निकला | इस परिणास के लिए अथात्‌ 
धनरत्ञा, जीवरक्षा ओर जारणी की आत्महत्यारूप परिणाम के 
लिए हम (तेरहपन्थी साधु) उपदेश नही देते है किन्तु चोर, हिसक 
ओर ल्म्पट के पाप को छुड़ाने के लिए उपदेश देते है.। 


उपरोक्त तीन दृष्टान्त देकर वे ज्ञोग जीवरक्षा को जारणी वी 
की आत्महत्या के समान बुरा ओर पाप का काय बताने की 
भ्रष्टता करते है। उनके सारे कथन का अभिप्राय यह है क्रि यदि 
जीवरज्षा को पुण्य का काय माना जाय और जीबरक्षा के लिए 
उपदेश देने वाले उपदेशक को पुण्यबन्ध होता माना जाय तो 
ल्म्पट पुरुष को परख्लीगमन का त्याग कराने से जारणी स्ली की 
आत्महत्या के पाप का भागी भी उस उपदेशक को सानना 
पड़ेगा | इसलिए हम लोग ( भीषण मतानुयायी साथु ) जिस 
प्रकार केवल लम्पट पुरुष को पाप से बचाने के लिए उपदेश देते 
हैं उसी तरह हिसक को हिसा के पाप से बचाने के लिए उपदेश 
देते है किन्तु हिसक के हाथ से मारे जाने बाले प्राणी की प्राण- 
(रक्ञा के लिए हम उपदेश नही देते ||१-६।॥ 
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इसडा कुहेतु केलवे, 
जीवरक्षा में हो बतावे पाप। 
उत्तर इण रो सॉमलो, 
तेथी मिट्रे हो मिथ्या सन्ताप॥ ०७॥ 
भावार्थ :--उपरोक्त प्रकार से कुहदेतु और कुद्ृष्टान्त देकर वे 
लोग जीवरत्ा मे पाप बताने की ध्रृष्टता करते हैं। अब उपरोक्त 


तीनो दृष्टान्‍न्तो का उत्तर दिया जाता है। शान्तचित्त होकर 
श्रवण करो जिससे मिथ्या भ्रम दूर हो जाय ॥७॥ 


चोर अदत्त ले पारको, 
ते धन ने हो दःख- ख वी कोय | 
धन रा धर ने दुःख ऊपजे, 
इष्ट वियोगे रो आरत बहु होय॥ ० ८). 


तेथी अदत पाप अर भाखियो, 
धनहर ने हो प्॒नि दे उपदेश । 

परधन पर । ग्राण छे, ' 
ते हरताँ हो दु। पावे विशेष ॥ ० ६॥ 


चोर ने मुनि प्रतिबोध दे, 

ह तिण नर ना हो माठा टालन पाप | 

धन घणी ने आरत तणो, । 
पाप दुः गो हो सेटश न्‍ताप॥ ० १०॥ 
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इस पाप छुड॒ले बेहू ना, 
बेहू नर ना हो वलि ठलिया दुःख । 
कर्मबन्ध टल्या भोटका, 
दोनों रे हो हुवो शान्ति नो सुख ॥ शु० ११॥ 


भावार्थ :--अहिसा जैनधर्स का मूल सिद्धान्त है। अर्हिसा 
ही सब ब्रतो का आधार है। इसके विपरीत हिसा सब पापों का 
आधार एवं कसौटी है। जिस कार्य से हिंसा हो, दूसरे जीव को 
दुःख हो वह पापकाय है। 


(५ 


अब प्रश्न उपस्थित होता है कि एक चोर चोरी करके धन्त 
चुराता है। उस धन को तो कोई दु:ख नहीं होता फिर अदृत्त 
यात्ति चोरी करना पाप क्यो कहा गया है ? 


इसका उत्तर यह है कि धन तो अजीब है। अजीब को सुख- 
दुःख नहीं होता | सुख-दुःख तो जीव को होता है। धन चुराने 
से उसके स्वासी को दुःख होता है। धन उसके स्वासी का बाह्य 
प्राणरूप है। जिस प्रकार प्राणशहरण से जीव को दुःख होता है 
उसी प्रकार धनहरण से उसके स्वासी को दुःख होता है और 
वह अत्यन्त आत्तंध्यान करता है| इसलिए श्री तीर्थंकर भगवाच्‌ 
ने अदत्त (बोरी) को पाप कहा है। इसलिए मुनि चोर को उपदेश 
देकर उसे चोरी के पाप से बचाते है ओर धन के स्वासी को ढु; 
सन्ताप और आत्तध्यान से बचाते है। इस प्रकार मुनि दोनों को 
पाप-कसंबन्ध से बचाते है जिससे दोनों के चित्त से शान्ति बनी 
रहती है ॥७४-११॥ 
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 केह साहकार रा पूत रो, 
देवें हेतु हो दया काढण [ज। 
“एक ऋण लेबे कोई पारको 
ऋण मेटे हो दूजो घरि लाज” ॥ ० १२॥: 


ऋण लेता ने वरज दे, 
| ऋण मेटण हो नहीं रोके बाप | 
तिम हिंसक बकरा नित हरणे, 
करज कर हो बाँधे वहु पाप॥ ० १३॥ 


बकरा रे कर्ज चुके घणो, 
ऋण मेटक हो पृत्तर सम जाण | 
साधु पिता सम तेहने, 
किम वरजे हो हो चतुर जान॥ ० १४॥ 


हिंसक ने वरजे सही, 
करम ऋण रो हो क्यों बाँधे , र 
इस भोलों ने भरमायवा, 
रच दीनी हो कूड़ी कूडी ढार#॥ ० १४॥ 


(5 ्‌ हे 
# जसा कि वे कहते हैं :-- 


जे बकरा रो जीवरशु, वॉलले नहीं लिगार। 
तिण ऊपर दृठ्शान्त ते, सॉमलजों सुखकार ॥६॥ 
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भावार्थ :--वे लोग कहते है कि जो जीव सर रहा है. या 
दुःख पा रहा है वह अपने पूबसंचित कर्मा का भुगतान कर रहा 
है । ऐसे जीव को सरने से बचाना या उसको किसी प्रकार की 
सहायता देकर उसको दुःखो से छुड़ाना, उस जीब को्‌ अपने 
ऊपर चढ़ा हुआ कर्मऋण चुकाने से बद्धित रखना है। मारे 
जाते हुए जीव की रक्षा क्यो नहीं करनी चाहिए ? इस पर वे 
लोग एक दृष्टान्त देते है :-- 


साहुकार रे दोय सुत, एक कपूत अवधार | 
ऋण करड़ी जागा तर, माथे करे अपार ॥ण। 
दूजो सुत जग दीपतो, यश संसार ममझमार । 
करड़ी जागा रो करज, उतारे तिश वार ॥८)॥। 
कहो केहने वरजे पिता, दोय पुत्र से देख । 
५ ए कप किक प 
वर्ज कन्न करे तछु, के ऋण सेटत पेख ॥६॥ 
(ढाल ३९ गाथा ६ से ६) 


[ सपता रस विरला ए देशी ] 
कर माथे सुत अधिक करंतों, 
बारबार पिता वरजंतो रे, समझ नर विरत्ा । 
करड़ी जागा रा साथे कॉय कीजे, 
प्रत्यक्ष दुःख पामीजे रे ॥-समझ्कू० १॥ 
अधिक माथा रो कज उतारे, 


जनक तास नहीं बारे र। 
पिता समान साधु पिछाणो, 


यकरो रजपूत वे सुत् मानो रे ॥ समझ्ू० २॥ 
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एक सेठ के दो-लड़के हैं जिनमे से एक कपूत है, जो अपने 
सिर पर बहुत कठिन और अपार ऋण कर रहा है किन्तु दूसरा, 
लड़का संसार मे सुप्रसिद्ध एवं यशस्वी है जो कठिन ऋण चुका 
रहा है । अब पिता दोनो पुत्रो को देखकर किसको वर्जगा एवं, 
रोकेगा ? जो कर्ज ले रहा है उसको रोकेगा या जो कर्ज चुका, 
रहा है उसे रोकेगा ? जो लड़का कर्ज ले रहा है उसी को पिता: 
रोकेगा और कहेगा कि इतना कठिन ऋण क्यो ले रहा है ! 
कज करने का दुष्परिणाम तुझे भोगना होगा । जो लड़का अपने 
सिर का कज उतार रहा है, पिता उसे नहीं रोकेगा बल्कि उसकी 
तो प्रशंसा करेगा। ह 

यह तो दृष्टान्त हुआ। अब इसका द्वाष्ट्रान्तिक घटाया 
जाता है :-- 


कसरूप ऋण माथे कुण करतों, 
आगला! कम-कुश अपहरतो रे | 
कमऋण रजपूत माथे करे छे, 
बकरा संचित कम भोगवे छे रे | समभ्कू० ३ ॥ 


साधु रजपूत ने वर्ज सुहाय, 
कर्म करज करे कॉय रे। 
कम बंध्या घणा गोता खासी, 
परभव से दुःख पासी रे॥ समम्ू० ४॥ 


सरबर पणे तिण ने समझ्तायो, 
तिण रो तिरणो बंछथो मुनिरायो रे | 
बकरा जीवण नही दे उपदेश, 
रुड़ी ओल्ख बुद्धिबन्त रेस रे ॥ समम्ू० ४ ॥ 
( भिन्नु जस रसायण ) 


रा 
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इस हृष्टान्त के अनुसार साधु पिता के समान्त हैं आग राज- 
पूत ( बकरे को सारने बाला ) ओर बकरा (मारा जाने बाला) 
दोनों साथु रूपी पिता के दो पुत्र 6। इन दाता पुच्चा संस कान 
तो अपने सिर पर कमरूपी ऋण चढ़ा रहा है आर कौन अपने 
पूवसंचित कमरूपी ऋण को चुका रहा है, यह विचार करन की 
बात है। राजपूत ( बकरे को मारन वाला ) बकरे का मार कर 
अपने सिर पर कमरूपी ऋण चढा रहा है ओर बकरा राजपूत 
के हाथ से मर कर अपने पूचसंचित कर्म भोगन रूप अपने सिर 
पर का ऋण चुका रहा है । इसलिए साधुरूपी पिता राजपूत 
( बकरा मारने वाले ) रूप पुत्र को ही वर्जगा कि अपन सिर पर 
कंमरूपी ऋण क्यो करता हैं? कमरूपी ऋण करन से तुझे 
संसार मे बहुत चक्कर खाने पड़ेग ओर परभव में दुःख पाना 
होगा | इस तरह राजपूत रूपी पुत्र को सुनिराज ने भत्ती प्रकार 
सममकाया ओर उसका तिरना चाहा परन्तु बकरे को जीवित 
रखने के लिए मुनिराज उपदेश नही देत क्योंकि वह तो मर कर 
अपने सिर का कम ऋण चुका रहा हैं। उसको कर्मरूपी ऋण 
चुकानें से मुनिराज रूपी पिता क्यों रोके ? यदि वह रोके तो 
पिता होकर भी उसका अहित करते है। इसलिए किसी मरते 
जीव को बचाना या दुःख पाते हुए जीव को ढ"ख से सक्त करता 
पाप है| यह तेरहपन्थियों के मत का गूढ़ रहस्य है ॥१२-१५॥ 


४ 


कहे ज्ञानी तुमे कुहेतु थी, 
सिथ्यापख नी हो कीनी या थाप | 
बकरो. दुःख थी तड़फड़े, 
५४:५० दुःख पावे हो तेने अति सन्ताप ॥ शु० १६॥ 
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शान्तिभाव उण रे नहीं, 
तीव्र आरत हो ध्यावे रूदर ध्या । 

तेथी हल्का कम भारी हुवे, है. 
मन्द रस ना हो तीव्ररस पहिचान॥ ० १७॥ 


अल्पस्थिति महास्थिति करे, 
: पाप भोगताँ हो बाँधे माठा' कर्म । /! 
एवी करकश वेदना वेदताँ, 
अरड़ाबे हो ज्ञानी जाणे मर्म॥ ० १८॥ 


एवा मंबन्ध ना काम में, 
(0 कप 
कम छूटण हो लेवे मिथ्या नाम | 
न्याय अन्याय तोले नहीं, 
परत दीखे हो माठा परिणा ॥ ०,१६॥ 


भावारथ :--कुहेतु ओर कुयुक्तियाँ लगाकर उन्होने टी- 
खोटी ढालो की रचना की है ओर उन ढालो से अपने मिथ्यापत्ष 
की स्थापना करके भोले लोगो को भ्रमजाल मे डाल दिये हैं। 
ज्ञानी पुरुष उन्तकी कुयुक्तियो का खण्डन करते हुए कहते हैं कि 
“हिंसक के हाथ से मारा जाने वाला बकरा अपने कमेरूपी ऋण 
को चुकाता, है ' यह तुम्हारा कथन एकान्त मिथ्या है क्योकि 
कर्मों का ऋण तो गजसुकुमालजी सरीखे महापुरुष जिन्होने कष्ट 
एवं तीत्र बेदना, जिसे टाल देने की शक्ति उनसे विद्यमान थी 
ओर यदि वे चाहते तो उस कष्ट को टाल सकते थे फिर भी 
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उन्होंने उसे समभावपू्क सहन किया वे ही चुकाते हैं, सत्र जीव 
नही । वे तो अधिक कर्जा कर लेते है। किसी हिसक या कसाड़ 
हवारा मारे जाते हुए बकरे आहदि जीव को देखो कि बह केसा 
दुःख पाता हुआ और किस प्रकार तड़फडाता एवं चिल्लाता 
हुआ मरता है। 


जैन-शास््रो मे कहा गया है कि जो जीव आत्तध्यान रोद्र- 
ध्यान करता हुआ मरता है बह हल्फे कम को भारी करता है, 
सन्द्रस वाले के को तीत्ररस वाला करता है ओर अल्पम्थिति 
के कर्मो को दीघस्थिति के बनाता है। 


इस प्रकार हिसक के हाथ से सारा जाने बाला जीव मारणा- 
न्तिक कष्ट एवं कठोर बेदना के समय अरड्ाट ( मूक प्राणी का 
चिल्लाना ) एवं हाय-बॉय करता है। तव वह नवीन कर्मों का 
कर्जा अपने सिर पर ओर कर लेता है | यह प्रत्यक्ष कमंबन्ध का 
स्थान है। ऐसे स्थान से यह कहना कि 'बकरा अपने कमऋण 
को चुकाता है? मिथ्या है। कठोर हृदय और निदयी पुरुष ही 
ऐसा कह सकता है। 


भीषण मतानुयायियो से यह पूछना चाहिए कि जो जीव 
धर्म को नहीं जानते, जब वे क्सी के द्वारा मारे जाने छूगेगे तब 
उनमे आत्तध्यान ओर रोद्रध्यात होगा या धर्मध्याव और शुक्ल- 
ध्यान होगा ? यदि धम न जानने पर भी बकरे को धर्मध्यान 
ओर शुक्कध्यान हो सकता है तब तो धर्म की जरुरत ही क्या 
रही ? क्योकि धरम का उद्देश्य आत्मा से धर्सध्यान तथा शुक्ल- 
ध्यान लाना है। ये दोनो ध्यान यदि धर्म न जानने बाले पशु को 
भी हो सकते हैं तो फिर धर्म की जरुरत ही क्या रही ? और यदि 
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धर्म न जानने वाले बकरे को हिंसक द्वारा मारा जाने के समय 
धर्मध्यान ओर शुक्लध्यान नहीं होता किन्तु आत्तेध्यान और रौद्र- 
ध्यान होता है तो आत्तध्यान ओर रौद्रध्यान से महान कर्म का 
चन्ध होता है या नही ? और यदि महान्‌ कम का बन्ध होता है 
नो आपका यह कथन कि “बकरा अपने सिर पर का कर्मऋण 
चुकाता है” भ्ूठ ओर शाख्रविरुद्ध रहा या नहीं ? ॥१६-१६॥ 


सौ बकरा कसाई हसणता थककों, 
निवरजी हो तिहाँ दे उपदेश | 
ते घात टालण बकरा तणी, 
कसाई रा हो मेटण पाप क्लेश | ० २०॥ 


करकश वेदना ऊपज्याँ, 
बकरा ध्यावे हो महा आरतध्यान | 
बलि रुद्रध्यान पिण उपजे, 
ठाणायद्भध हो जोबो धर ध्यान ॥ शु० २१॥ 
पूवकर्म दोनों भोगवे, 
नवा बाँधे हो दोनों वेराणुबन्ध | 
मुनि उपकारी बेहू ॥, 
उपदेशे हो टठाले बेहना इन्द्र ॥शु० २२५॥ .. 


भावार्थ :--कोई कसाई सौ बकरो को मार रहा है यह दे 
कर उस कसाई के पाप को मिटाने के लिए तथा उसके हाथ से 
मारे जाने वाले बकरो की प्राणरक्षा के लिए मुनिराज उसे 
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उपदेश देते है जिससे दोनो के पाप टल्न जाते हैं। क्योकि कठोर 
वेदना के समय बकरे को आत्तध्यान ओर रोद्रध्यान पेंदा होते 
है। ठाणाक्ञ सूत्र के चौथे ठाणे मे बतलाया गया है. कि कठोर 
वेदना के समय आत्तध्यान और रोद्रध्यान पैदा होते है । 


छ (९ 


इस प्रकार बकरा और कसाई दोनों के आत्तध्यान और 
शैद्रध्यान पेदा होते है इसलिए वे अपने पूब कर्म को भोगते हुए 
वैरानुबन्धी नवीन कर्मों का बन्ध करते है । इसलिए मुनिराज 
बकरा ओर कसाई दोनो पर अनुकम्पा करके दोनो के हित तथा 
दोनो को तारने की दृष्टि से उपदेश देकर दोनो के संताप को 
मिटा देते है ॥२०-२२॥ ु 
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(कहे) “हिंसक पाप छुड़ायवा, 
झ्ें ० 4 (५3 
हैं तो देवों हो धर्म रो उपदेश । 
बकरा घन एक सारखा, 
तिण रे कारण हो नहीं दा उपदेश!” ॥ शु० २३॥ 
भावाथे :--वे लोग कहते है कि हम (तेरहपन्थी साथु ) 
हिंसक को हिसा के पाप से बचाने के लिए उपदेश देते है किन्तु 
उसके हाथ से मारे जाने वाले प्राणी की प्राण्रक्षा के लिए डप- 
देश नही देते क्योकि हमारे लिए धन और बकरा दोनो एक 
समान है जिस प्रकार हम धनी के धन फी रक्षा के लिए उपदेश 
नहीं देते उसी प्रकार हिसक के हाथ से सारे जाने वाले बकरे की 
प्राणरक्षा के ज्ञिण भी उपदेश नही देते ॥२१॥ 
(उत्तर) एबी करे कोई थापना, 
विकल हुआ हो अलुकम्पा रे हेष । 


३२७] " | ढाल पाँचवों 


पाणाणुकम्पा ग्रश्ुु कही, 
नहीं पेसा नी हो जरा समझो रेस ॥ शु० २४॥ 


धनिक री अनुकम्पा होवे, 
ग्राणधरणी हो बकरा री पि तण | 
पैसा ने दुःख सुख नहीं, 
किम होवे हो दया चतुर सुजाण ॥ शु० २५॥ 


आरतरुद्र बकरा तणो, 
नि मेटर हो देवे उपदेश | 
पेसा रे ध्यान केश्या नहीं, 
ख दुःख रो हो नहीं तिण रे क्लेश ॥ ० २६॥ 


प्राणी अनुकम्पा नि करे, । 
जड़ धन में हो नहीं करुणा रो लेश | 
जो जीव जड एक-सा गिशे, । 
८. ५५/ में विशे 
निरदयता हो ज्याँरा घट में विशेष ॥ शु० २७॥ 
भावाथथ :--हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले बकरे के 
साथ चोर छारा चुराये जाने वाले धन का दृष्टान्त देना महा 
मूर्खता है क्योकि बकरा चेतन प्राणी है। वह ढुःख-सु को 
सममता है किन्तु धन अचेतन जड़ पदाथ है। बह धनी के पास 
रहे अथवा चोर के पास रहे उसे सुख-ढुःख कुछ नहीं होता। 
जिसे सुख-दुःख कुछ भी न हो उसकी दया एवं अनुकम्पा क्या 
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हों सकती है? किन्तु बकरा चेतन प्राणी है. उसको सुख-दुःख 
होता है | इसीलिए उसकी दया-अनुकम्पा होती हैं। हिसक के 
हाथ से मारे जाने वाले बकरे को आत्तध्यान रोद्र्यान पेंदा 
होता है इसलिए उस सन्ताप को मिटाने के लिए मुनि उपदेश 
देते है किन्तु धन के कोई ध्यान या लेश्या नहीं होती और न उसे 
सुख-ढुःख एबं क्लेश होता है। इसलिए उसकी क्या करुणा हो 
सकती है ? जो ल्ञोग चेतन प्राणी के साथ अचेतन धन का 
इृष्टान्त देकर तथा जीवरक्षा और घनरत्ञा को एक समान बता 
कर भोले जीबो को श्रम मे डालते है ओर उत्तके हृदय से अनु- 
कम्पा उठाते है वे महानिदेयी है । 


प्रश्तव्यकरण सूत्र से जीवरक्षारूप दया के लिए जनागस 
की रचना का कथन कर जीवरजक्षारूप घधम को जेनागम का प्रधान 
उद्देश्य कहा है इसलिए साधु जीवरज्ा के लिए धर्मोपदेश देते हैं 

रन्‍्तु धनी के घन की रक्षा के लिए नहीं क्योकि उक्त सूत्र से 
प्रद्रव्य के हृरणुरूप पाप से निवृत्तिरहप दया के लिए जेनागस 
का कथन होता बतलाया है, धन्ती के धन- की रच्तारूप दया के 
ल्षिए नही । इसलिए चोर को चोरी के पाप से मुक्त करने के लिए 
तथा धन के चुराये जाने से धनी के हृदय में होने वाले सनन्‍्ताप 
को मिटाने के लिए मुनि उपदेश देते है किन्तु धनी के घन की 
रक्षा के लिए नही क्योकि घन को कोई सुख-दुःख एवं कलेश नहीं 
होता | प्रश्नव्याकरण सूत्र का वह पाठ यह है 


(प्रदव्वहरणवेरभणदयटया[ए पावयशणं भगवया सुक- 
हिय॑! 


अर्थात्‌-परद्रव्य के हरणुरूप पाप से निवृत्ति रूप धर्म की 
रक्षा के लिए भगवान्‌ ने प्रवचन कहा है। 


९६] ([ ढ़ाल पॉँचब्री 


[कप 


इस प्राठ से .परद्रव्य- के हरणरूप पाप से निवृत्ति के लिए 
प्रवचन का कथन होना कहा है, धनी के धन की रक्षा के ,ल्िए 
नहीं । इसलिए साधु चोर को चोरी से बचाने के लिए ही घर्मोप- 
देश देते है धनी के धन की रक्षा के लिए नहीं, परन्तु जीवरक्षा के 
विषय में यह नहीं कहा है कि “हिंसा की निषृत्ति के लिए जेना- 
गम का कथन हुआ है जीवरक्षा के लिए नहीं” बल्कि वहाँ तो 
यह साफ लिखा है कि :-- 


६३ 'सव्वजगज़ीवरक्खणुदयट्र॒याए पावयण भगवया 
सुकहिय॑ [!! 


अर्थात-- “संसार के सभी प्राणियों की रक्षारूप दया के 
लिए भगवान्‌ ने प्रवचन (जेनागस) कहा है ।” इसलिए हिंसक 
के हाथ से मारे जाने वाले जीव की रक्षा के लिए धर्मोपदेश देना 
शाख्रानुमोदित और बहुत ही उत्तम कायहै। इसे पाप कहने 
वाले एकान्त मिथ्याबादी ओर मिथ्यादष्टि हैं। 


ऊपर बताया जा चुका है 'कि धनरक्षा के साथ जीवरक्षा 
की तुल्यता बताना अज्ञानता है क्योंकि धन ,अचित्त पदाथ है। 
उसकी अनुकम्पा नहीं होती परन्तु जीव चेतन है उसकी रा 
करना धस है | अतएव शा में जगह-जगह :-- 


“पाणाणु पाए भूयाणुकंपाए जी णु पाए सत्ताणु- 
कपाए |” 


इस प्रकार का फठ आया है किन्तु “धणाशुकंपाए 
वित्तारुकंपाए? इत्यादि पाठ नहीं आया है। इसलिए घनरत्ता 
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का दृष्टान्त देकर जीबरक्ा के लिए धर्मापदेश ठेन मे पाप कहना 
अज्ञानियों का काय है 


बकरे आदि निःप्राधी मृक प्राशिया को मारने बाला 
कसाई तो निदंयी है ही किन्तु कसाई के हाथ से मारे जाने के 
समय बिलबिल्लाट शब्द करते हुए तथा किसी दयालु पुरुष द्वारा 
अनुकम्पा से अपनी प्राश्रक्षा चाहने वाले, डबडब्ाये हुए कायर 
नेत्र ओर दीनमख वाले बकरे पर अनुकम्पा करते के वजाय जो 
व्यक्ति यह कहता है कि यह बकरा अपने कमरूपी ऋण को 
चुका रहा है ओर जो पुरुष इस बकरे की प्राशुरक्षा करता हैं. व 
इसको कमरूपी ऋण चुकाने में अन्तराय देता है तथा पाप का 


काय करता है? ऐसा कथन करने बाले व्यक्ति को उपरोक्त कसाई 
से भी बदतर महानिदेयी समझता चाहिए ॥२४-२ण। 
, हिंसक पाप सेटश्‌ कहो, 
बकरा रो हो -मेव्याँ कहो दोष | 
चूक पड़ी इण में किसी, , . 
थारो दीखे हो बकरा. पर रोष ॥शु० २८॥ 


६ 


इम पाप छूटा बेहू नणा, . -' «४: 
बेहू जीवना हो वलि टलिया द।ख | 
'कमंबन्धन टल्या सोटका, ः 


दोनों रे हो हुओ शान्ति नो सुख ॥ शु० २६॥ ' 


“४ आाषाथ :--उसं लोगो से पूछता चाहिए कि “तुम कहते हो 
कि हिंसक का पाप॑ छुड़ाने के लिए उपदेश देते है और वह 


३३१| : “ ढाजत्त पाँचवी 


धसकार्य है? तो जो कलाई आपका उपुदेश सुनकर बक्तर्स न 
मारेगा तब बकरे की रक्षा स्वत: हो गई फ़िर. बकरे की रक्षा 
करने में तुम पाप कहते हो, इसका क्या रहस्य हे? बकरे की 
प्राणरक्षा करने के लिए जो उपदेश देता है वह क्या बरा कार्य 
करता है जो तुम उसे पाप बताते हो ”? बह तो हिंसक और 
बकरा दोनो के पाप को छुड़ाता' है जिससे 'उंन' दोनो का द' 
सन्‍्ताप दूर हो जाता है ओर आत्तंध्यान रौद्र॒ध्यान से-होने बाला 
महान्‌ कमबुन्ध रुक जाता. है तथा दोनो के ;चित्त मे शान्ति हो 
जाती है | अतः बकरे की प्राणरक्षा से पाप बताने वाला व्यक्ति 
बकरे का छपी तथा अलनुकम्पाह्ेषी है ||२८-२६॥ 


कद खोटी पर खाँची कंहो, 
मरता जे हो, नहीं दाँ उपदेश .। 
तिण रे निजरा होती बन्द हुवे, । 
म्हारी सरधा री हो या उठ रे ॥शु० ३०॥ 


भावाथ :--अपने समिथ्या मत के पक्ष मे पड़कर यदि वे 
लोग ऐसा कहे कि हिंसक के हाथ से जो जीव मारा जाता है 
चह अपने कमरूपी ऋण को चुकाता' है ओर कर्मो की निर्जरा 
करता है|” उसकी प्राण्रज्षा के लिए उपदेश देनें से उसके 'कर्म- 
ऋण चुकाने मे अन्तराय 'पड़ती है और उसकी निजरा बन्द हो 
जांती है। इसलिए हम लोग उसकी प्राणंरक्षा के लिए उपदेश 
नही देते है यह हमारे भीषण सत का गूढ़ रहस्य है ॥३०॥ 


(उत्तर) इण लेखे तो हिंस भणी; . 
उपदेश देणो हो थॉरे पाप रे माय । 


शानुकम्पा-विचार | 


हिंसा छोझ्यों बकरो बचे, 
'. तदा निजरा हो होती रुक जाय ॥ शु० ३१॥ 


| 3 

जहा 
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इम अठके श्रद्धा थाहरी, 
खोटी माँडी हो तुमे माया जाल | 
इण मिथ्या पख ने छोड़ दो, 
सत श्रद्धा रो हो मन आणो ख्याल | शु० ३२॥ 


भावषाथ :--उपरोक्त कथन करने वाले लोगों से कहना 
चाहिए कि इस तरह तो हिंसक को हिसा न करने का तुम्हारा 
उपदेश भी पाप मे ठहरेगा क्योकि तुम्हारे उपदेश द्वारा हिसक के 
हिंसा छोड़ देने पर बकरा बच जायगा और आपके मतानुसार 
उसकी निजरा बन्द हो जायगी। अतः तुम्हारी मान्यतानुसार 
तुम्हारा हिसक को उपदेश देना भी पांप से ठहरता है । इस प्रकार 
तुम्हारा मत तुम्हारी मान्यतानुसार ही मिथ्या साबित होता है | 


ऐसे अज्ञानी जीवो पर करुणा करके सदूगुरु कहते है कि 
तुम लोगो ने यह खोटा मायाजाल रच रक्‍्खा है जिसमे तुम 
स्वयं फंस कर तथा भोले जीबो को फंसा कर अपनी और उ्तकी 
दोनो की आत्मा का अध.पतन कर रहे हो | अब इस सिथ्या 
पक्ष को छोड़कर सच्ची श्रद्धा को धारण करो और सत्पथ के पथिक 
बनो जिससे आत्मा का कल्याण हो ॥३११-१श| 


निजरा भ्रम मिटायंवा, 
एक हेतु हो सुशो चतुर सुजाण | 
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मासखमण रे पारणे, 
गोचरी आया हो निजी गुण ।ण॥ ० ३३॥ 


कोई मूरख मन में चिन्तवे 
आहार बेराया हो निजरा बन्द होय । 
नहीं बेरायाँ निजरा घपणो, 
तप बधसी हो नि ने गुण जोय ॥ ० ३४॥ 


जिण सुपात्र दान गोलख्यो, 
ते मृहमति हो एवो करे विचार | 
नि जाँचे छे आहार ने, 
देवण वाला ने हो हुवे लाभ पार ० ३५॥ 


कदा आहार नि ने मिले नहीं, 
स भावे हो निजरा बहु होय | 
त्याँ ने पिण हार आपतों, 
दा रे हो धर्म रो लजोय॥ ० ३६॥ 


मुनि दा माँगे दाता दिये 
दोनों रे हो धर्म रो फल होय । 
न्तरा हीं 6 जरा तणी 
यो ही न्याय हो बकरा रो जोय ॥ ० ३७॥ 
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बकरो चावे निज ग्राण ने 
मरण भय थी हो छोडवे (हुआ) कोय | 
जो छोड़ाबे अभ्यदानी क्यो, 
दाता रे हो फल मोटकों होय ॥शु० श८॥ 


भावाथ :--हिसक के हाथ से मारे जाने वाले बकरे की 
प्राणरक्षा करने के लिए उपदेश देने से उस बकरे की निजरा बन्द 
हो जाती है ऐसा कथन करके उन लोगो ने जो श्रम पेदा किया 
है उसके निराकरण के ल्षिए एक दृष्टान्त दिया जाता है :-- 


मान लीजिए एक साधु के एक सास की तपस्था है। साधु 
को धर्म का ज्ञान है और वे ससभावपूर्वक कए्ट सहन करके कर्मो 
की निजरा करने के लिए ही साधु बने हैं। उनको जब तक 
आहार नही सिल्रता है तब तक उन्तके कर्मो की महा निजरा 
होती है। यह वात आप लोग (तेरहपन्थी) भी मानते है ओर 
साथ ही आप यह भी मानते है कि “कर्मऋण चुकाते हुए एवं 
निजरा करते हुए को अन्तराय देना पाप है? जेसा कि आपने 
बकरे और राजपूत का दृष्टान्त देकर बताया है.। 


मासखसण के पारणे के दिन वे सुन्ति गोचरी ( आहार- 
पानी ) के लिए निकले तब उस समय आपके सिद्धान्त को 
मानने वाल्ता कोई व्यक्ति यह सोचे कि आहार मिलने से मनति के 
कर्मों की निजरा होती हुई बन्द हो जावेगी ऐसा सोचकर वह 
स्वयं भी मुनि को पारण के लिए आहार न देवे तथा दसरो से 
भी कहे कि मुनि के कर्मो की होती हुई निजरा को मत रोको 
क्योकि आहार देने से इनकी निजरा रुक जावेगी” तो उसका 
यह काय अनुचित तो न होगा ? इसके सिवाय जो लोग मत्ति 
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को आहार देकर उनकी होती हुई कर्मो की निजरा को रोक देते 
है उन्हे पाप तो न होगा ? जिस तरह आपने अपने दृष्टान्त मे 
यह वतलाया है कि साधु बकरे ओर राजपूत दोनो का पिता है 
उसी तरह शास्त्र मे यह वतलाया गया है कि श्रावफ साथु का 
पिता होता है। जिस तरह साधु उस मारे जाते हुए बकरे को 
कम ऋण चुकाने से नही रोकते उसी तरह श्रावक को भी यही 
उचित है कि कमंऋण चुकाते हुए एवं कर्मों की निजरा करते 
हुए साधु को वह न रोके । ऐसा होते हुए भी यदि कोई श्रावक 
साधु को आहार देकर उन्हे कम ऋण चुकाने से रोकते हैं, तथा 
उनकी होती हुई कर्मो की निजरा को रोकते हैं तो उन श्रावको को 
भी बैसा ही पाप होता चाहिए जैसा पाप क्रमऋण चुकाते हुए 
बकरे को बचाने से आप लोग मानते हैं। .' 


उन लोगो से पूछना चाहिए कि शास्त्र से श्रावक को. साधु 
का माता-पिता कहा है या नहीं? ओर आहार न मिलने पर 
साधु के लिए कर्मों की निजरा होना कहा है या नही ? यदि हाँ 
तो जो श्रावक साधु को आहार-पानी देता है ओर कमऋण 
चुकाते हुए एवं कर्मा की निजरा करते हुए साधु को कमऋशण 
चुकाने से एवं कर्मा की निजरा करने से रोकता है वह तेरहंपन्‍्थ 
के सिद्धान्तानुसार पापी हुआ या नहीं ? और तेरहपन्थी लोग 
जिसकी बड़ी महिसा गाते हैं वह सुपात्रदान उन्ही के सिद्धान्त 
से पाप ठहरता है या नही ? यदि साधु को आहार-पानी देना 
धर्म है तो मरते हुए जीव को बचाना पाप क्यों होगा ? 


मांसखमण के पारणे'के दिन गोचरी के लिए: आये हुए 
साधु के लिए जो यह विचार करता है कि “मुनि को आहार 
देने से इनकी होती हुई कमनिजरा बन्द हो जायगी। इसलिए 
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इन्हे आहार न देना चाहिए। आहार न देने से इतलके कर्मों की 
निजरा होंगी और तप बढ़ेगा ।? जो व्यक्ति इस प्रकार विचार 
करता है, समझना चाहिए उस मूर्ख ते सुपात्रदान का स्वरूप 
ससभा ही नहीं है। जब कि मुनि गोचरी आये है ओर वे 
आपहार-पानी की याचना करते हैं उस समय उन्हे निर्दाप आहार- 
पानी देने से दाता को महालाम होता है। यदि कदाचित्‌ कोई 
मुनि गोचरी के लिए निकले है किन्तु ल्लाभान्तराय कम के उदय 
से उन्हे आहार-पानी न मिले तो सुनिराज समभाव रक्‍खे 
अर्थात्‌ ऐसा विचार करे कि “मुझे आहार-पानी नही मिला तो 
इसमे दाता का कोई दोप नही है. मेरे ही लाभान्तराय कसे का 
उदय है जिससे सुझे आहार-पानी का लाभ नहीं हुआ परन्तु 
इससे मेरी कुछ भी हानि नहीं है, मेरे तो तप की वृद्धि होगी” 
ऐसा विचार कर समभाव रखने वाले मुनि के महानिजरा होती 
है। ऐसे मुनि को भी आहार-पानी देने बाले दाता को धर्म का 
महान्‌ लाभ होता है । 


>> 


देने वाले दाता को ओर ग्रहण करने वाले मुनिराज को दोनो को 
धर्म का महान्‌ लाभ होता है किन्तु निजेरा की अन्तराय नहीं 
लगती यही बात हिसक के हाथ से मारे जाने वाले बकरे के 
विषय मे सम्कती चाहिए। हिसक जब बकरे को मारते है उस 
समय वह तड़फड़ाता है और अपने प्राणो की रक्षा चाहता है 
ओर चाहता है कि कोई दयालु पुरुष सुके मरण के भय से मुक्त 
करे। ऐसे समय में जो दयालु अनुकम्पा करके बकरे की रा 
करता है और उसे सरणभय से मुक्त करता है. वह अभयदानी 
कहलाता है और उसे घर का महान्‌ लाभ होता है और बकरे 


आहार-पानी की याचना करने वाले मुनि को आहार-पानी 
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का आत्तध्यान रौद्रध्यान छूट कर उसे शान्ति प्राप्त होती है॥ 
“३३-१८)॥ 
भयआन्त हुवी राय संजती, 
ते जाँचे हो ६ थी कर जोड़ | 
अमयदान दो मुझे भणी, 
मंग मारण हो पराध थी छोड़॥ ० ३६॥. 


“ तब ध्यान खोल निरायजी, 
अभय दौीनो हो भय मेटण जोय । 
तिम मर (जीव) भय पामता, ,+ 
ते भेय हो अमयदान थी होय || ० ४०॥ 


विश अभयदान -ने पाप में 
. जे थापे हो ते मृढ गिवार। 
भय मेट्याँ अभयदा , 
समद॒धह्ि हो लेवे हिरदा में धार ॥ ० ४१॥ 


भावाथे :--उत्तराध्ययन सूत्र के अठारहवब अध्ययन मे येंहें' 
वर्णन आता है कि एक समय संयति राजा शिकार खेलने के , 
लिए उद्यान से गया। वहाँ जाकर उसने एक मृग पर बारे 
छोड़ा । बाण जाकर झग के लगा.) वह म्ग दोड़ता हुआ उस 
उद्यान में ध्यानस्थ बठे हुए गदभाली सुन्ति के पास पहुँचा | घोड़ा 
दौढ़ाता हुआ राजा संयति म्रग का पीछा करने लगा।. जब 
उसने दे ।: कि सृगभ मुनि के पास मरा पड़ा है तब उसने विचारा 


छनुकम्पा-विचार ] (इ३८ 
कि यह मृग तो मुनि का मालूस होता है| इसकों वाण मार कर 
सैने महान अन्थ किया है। ऐसा सोच कर राजा अत्यन्त भय- 
श्रान्त हुआ | बह तुरन्त घोड़े से नीचे उतरा ओर सुति के पास 
आकर दोनो हाथ जोड़कर कहने लगा कि हे मुनिवर ! मैने 
आपके मृग को वाण मार कर आपका महा अपराध किया 
है। इस अपराध को आप क्षमा करे ओर समझे अभयदान दान दे । 


; मुत्ति ध्यानस्थ बेठे हुए थे इसलिए उन्‍होंने कुछ भी उत्तर नहीं 
दिया तब तो राजा और भी अधिक भयश्नञान्त हुआ | बह 
अपता परिचय देता हुआ सुनि से बार-बार अभयदान की 
याचना करने लगा | तब ध्यान. खोलकर मुनि ने कहा कि :-- 


आभमओ पत्थिवा तुज्या, अभयदाया भवाहि य| 
(उत्तेरा० अ० १८) 
अथोत-हे पार्थिषंटसजन ) ! मेरी तरफ से तुझे अभय है। 


जड्गल के जानबर तु से 'भयभीत हो रहे हैँ अतः हे राजन ! 
तू भी इन्हे अभयदान दे । 
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मुन्ति से अस्यदांन प्राप्त कर राजा संयति के हृदय से परस 
शान्ति हुई । जिस प्रकार राजा संयति भयज्नान्त ,था किन्तु 
अभ्रयूदान सिलने से वह निभय हो गया उसी, प्रकार हिंसक क़्े 
हाथ स सारा जाता हुआ जीव सी मरणभय से अत्यन्त स्थ- -. 
भीत-होता है। उसे-अभयदान देने से अर्थात्‌ उसेकी रक्त, कस्ने 
से वह त्तिमग्र होता है ओर परम शान्तिल्ास ,करतव है.। ऐसे 
प्राणरक्षा रू अभयदान के पवितन्न काय, में जो पाप बताता+है 
उसे सिथ्यात्वी समझता चाहिए। जो समदृष्टि होता है वह, तो 
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मरणभय से मयभीत प्राणी के भय को दूर करने रूप अम्यदान 
के काये को 'पस्म पवित्र काय मानता है ॥३६-७३१॥ 


समभाव बकरा रेनहीं, “. |. 
४. ८ ८ ; के 

तिण रे निंजंरा हो कहो किणविध होय। 

! ल्‍ हे कु 


तरुद्र परिणाम थी, .. की 
माठा पाप रो हो बन्ध कर रयो सोय | ० ४२५॥ 


तेथी तिण ने बचायाँ गुण होवे, 
निजरा री हो अन्तराय ढीय। | ४ 
भय मिटियो गुर्ण नीपज्यो, बे 
मेटणहारो हो भयदानी “होय॥ ० ४३, 


भावाथ :--जो लोग कहते हैं कि (हिंसक के हाथ से मारा 
जाता हुआ बकरा अपने कमरूपी ऋण को चुकाता है और 
कर्मों की निजेरा करता है !” उनका य्रह कथन एकान्त मिथ्या 
है । कर्मों की निजरा समभावपूब्क कष्ट सहन करने से होती है 
किन्तु कष्ट के समय हाय-त्राय करने से एवं आत्तेध्यान रौद्रध्यान 
करने से पापकर्मों का बन्ध होता है। हिसक के हाथ से मारा 
जाता हुआ बकरा प्रत्यक्ष हाय-बाँच करता हुआ ओर तड़फड़ाता 
हुआ दिखाई देता है | उसके तो नवीन कर्मों का बन्ध होता है। 
इसलिए उसको बचाना महान्‌ पुण्य का काय है किन्तु कर्मों की 
निजरा की अन्तंराय नही है। मरणभय से, भयश्नान्त' बने हुए 
बकरे के भय को मिटाने से बकरे को शाॉन्ति-लाभरूप गुण की 
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प्राप्ति होती है ओर उसका भव सिटाने बाछ्ा अमवगासी सड 
लाता है॥४२-४३॥ 


वलि सत्य हेतु एक साॉँमलो, 
तीन वाण्याँ री हो चाली सतर में वात | 
एक लाभ लेइ घर आवियो, 
वीजो लायो हो धन मूलज साथ ॥ शु> ४४॥ 


तीजो मूल गमावियों, 
ई दशान्ते हो जाणो दया री काम | 
एक जीव बचावा उपदेशे, 
लाभ बहुलो हो होवे शुध परिणाम ॥ शु० ४४॥, 
मौन रहे बोले नहीं, 
मूलपजी रो हो ते राखणहार | 
मार हे तीजो पापियो, 
मूलपूजी रो हो ते खोबणहार ॥शु० ४६॥ 


भावाथ :--श्री उत्तराध्ययत सूत्र के सातबे अध्ययन से 
तीन वशिको का दृष्टान्त दिया गया है। जेंसे कि--तीन वशिक 
अपने साथ मे कुछ पूँजी लेकर घन कमाने के लिए परदेश गये। 
उन्तमे से एक वशिक्‌ तो बहुत-सा धन कसा कर वापिस घर को 
लौटा । दूसरे वणिक्‌ ने कमाया तो कुछ नहीं किन्तु वह अपनी 
मूलपूँजी को लेकर वापिस लौटा और तीसरा वरणिक्‌ मूलपँजी को 
भी खोकर वापिस लौटा । 35 
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यह एक व्यावहारिक दृष्टान्त है। इसी प्रकार दयाधम 
विषय से सी समझता चाहिए ;-- 


कोई हिसक किसी जीव को मार रहा है उस समय में कोई 
दयालु पुरुष उस हिंसक को उपदेश देकर उस मारे जाने वाले 
प्राणी की प्राणरक्षा कर लेता है वह तो उस लाभ कमाने वा” 
प्रथम वशिक्‌ के समान है। दूसरा पुरुष ऐसा है जो हिंसक के 
हाथ से मारे जाते हुए जीव को देखकर किसी कारण से छ 
नही बोलता किन्तु मोन रहता है वह उस मूलपेजी की रक्षा करने 
वाले दूसरे वशिक्‌ के समान है ओर जो पुरुष इसे मार” ऐसा 
कह कर उस हिंसक पुरुष को उत्तजना देता है वह अपनी मूल- 
पूँजी को भी ने वाले उस तीसरे वरिक्‌ के समान है ॥४४-४६. 


केह तरकी इम हे, 
जीव बचियाँ हो बघे पाप री वे । 
खोटा न्याय बहुविध थे, 
मे सुणजो हो खोटी सरधा रो खेल ॥ ० ४ ॥' 


(कहे) 'पर मी पापी ए ९ ॥, 
उपदेशे हो 6 मे पाष। 
परनारी जाई कुबे पड़ी, 
ति रो नेहो हींपाप न्‍्ताप॥ ० ४८॥ 


बकरा बच्या री झुई, 
मं तो मर्भाँ हो दोनों ए है 
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बकरा बच्या दया नहीं, 
नारी झुआ हो नहीं हिंसा स्थान || शु० ४६॥ 


बकरा बच्या धर्म सरधसी, 

* तिण री सरधा में हो नारी मुआँ रो पाप | 
एवा कुद्देतु केलवी, 
| भोलों आगे हो करे मत री याप ॥ शु० ४०॥ 


भावाथ :--छुतर्को द्वारा अनुकम्पा की घात करने चाज़े 
लोग कहते है कि हम लोग हिसक को हिसा का पाप छुड़ाने के 
लिए उपदेश देते है किन्तु उसके हाथ से मारे जाने वाल बकरे 
की प्राणरक्षा के लिए उपदेश नहीं देते है क्योकि जीव बचाने से 
पापो की परम्परा बढ़ती है 


छ्‌/ 


जीव बचाने से पाप सिद्ध करने के लिए वे एक दृष्टान्त देते 
है। जेसे कि--एक जार ( परखीगासी ) पुरुष है । भुनिराज ने 
उसे उपदेश देकर परस्लरीगमन का त्याग करवा डिया। उसके 
परस्लीगसन का त्याग कर द्वेने से उससे राग रखने वाली परख्री 
मोहान्ध बनकर कुए में गिर गई । 

यह दृष्टान्त देकर वे लोग कहते है कि “जिस प्रकार हम 
लोग उस परज्लीगामी पुरुष के पाप छुडाने के लिए उपदेश देते है 
उसका शुभफलें यानि धर्मपुण्य हमको होता है किन्तु उसके पर- 
सत्रीगसन के त्याग का जो परिणाम निकला अथोतू वह जारणी 
स्त्री कुए से गिर पड़ी उसका पाप हमे नहीं लगता | इसी प्रकार 
हम हिसक को हिसा का पाप छुड़ाने के लिए उपदेश देते हैं 
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केचल उसका ही धर्म हमको होता है किन्तु बकरे को बचात्ते के 
लिए हम उपदेश नही देते हैं ओर इसीलिए उसके बचने से होने 
वाला पाप हमे नही ज्गता | अथांत्‌ बकरे की ग्राणरक्षा हुई 
आर जारणी छी की आत्महत्या हुई, दोनो को हम एंक समान 
मानते हैं। परन्तु जो ज्ञोग बकरे की प्राणरत्षा होने मे धम मानते 
हैं तो उनकी मान्यतानुसार जारणी ख्री की आत्महत्या का पाप 
भी उन्हे लगेगा |? 

” '* -इस प्रकार खोटे और असंगत दृष्टान्त देकर भोले लोगो . के 
सामने वे अपने सत की स्थापना करते है ओर अनुकस्पा.में पाप 
स्थापित करने की ध्रृष्ठतो करते है ॥४७-४०॥ 06 


(उत्तर) हिवे ज्ञानी कहे मवि साॉमलो, . ४ ' 
बचिया मरिया री हो सरखी नहीं बांत । 


करा री रक्षा कारणे ु | 
उपदेशे हो . निजी साक्षात्‌ ॥ ० ४१॥ 


है 


रीमारण नि) कामी नहीं, . ,. ,. ; 

मारण में हो नहीं परंउप र। है 
आत्मघात करे पापिणी ७ 
'. महा मोहबश हो मरे ते नार ॥ शु० ४२॥ 


त्या हेते शी मरे नहीं, 
मोह रण हो वा मरे सतही । ' 

तिण री' पिण घात छुड़ायवा, | 
उपदेशे हो नि घमम प्रवीण ॥ » ४३॥, 


# 
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सुण उपदेश बच गई, 
तेथी टलिया हो महामोहनी कम । 
आत्महत्या पिण टल गई, 
शुण बिपज्यों हो यो धरम रो सम ॥ शु० ४४॥ 


भावार्थ :--श्वानी पुरुष कहते है कि उन लोगो ने जो हृष्टरान्त 
दिया है उसका उत्तर ध्यानपूवक सुतो । उस लोगो ने बकरे की 
प्राणरक्षा ओर क्ली की आत्महत्या दोनों को एक समान बत- 
'ल्ञाया है यह उनका अजन्नान है क्योंकि किसी जीव की प्राणरत्षा 
ओर आत्महत्या अर्थात्‌ बचाना और मारता ये दोनों काय एक 
ससान कभी नही हो सकते | इन दोनों से प्रकाश और अन्धरा 
तथा दिन ओर रात एवं अमृत ओर जहर के ससान सहान 
अन्तर है। जीवो की रक्षा के लिए मुनि सदा उपदेश देते हैं । 
दूसरो की रक्षा परोपकार का काय है किन्तु मारना एवं आत्म- 
हत्या करना परोपकार का कार्य नहीं है। सुनि के भाव उस 
जारणी स्वी को मारने के नहीं है। वह रवयं सोहचश होकर 
आत्महत्या करती है। परपुरुप के त्याग से नहीं। मुनि उसकी 
आत्महत्या के कामी नही है किन्तु मुनि तो उस जारणी छ्खी के 
भी हितचिन्तक है। इसलिए सुनि तो उसे भी आत्मघात तथा 
व्यभिचार सम्बन्धी पाप छुड़ाने के लिए उपदेश देते हैं. क्योंकि 
जिस प्रकार मुनि उस परक्षीगामी पुरुष के व्यभिचार को छुड़ाना 
चाहते है उसी प्रकार उस पुरुष के साथ दुराचार से आसक्त 
उस जारणी स्वी के व्यभिचार को भी छुड़ाना चाहते है। मुनि 
तो दोनो का हित चाहते है किसी का अहित नहीं चाहते। मान 
त्नीजिये मुनि का उपदेश सुन्त कर उस जारणी ज्लीने सी पर- 
पुरुषगमन रूप दुराचार का त्याग कर “दिया तो कितना बड़ा 
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- लाभ हुआ ? कितना महान्‌ उपकार हुआ ? दोनों अथांत्‌ जार 
और जारणी व्यभिचार के स्याग से महामोहतीय कम के बन्ध 
'से बच गये तथा जारणी सत्री की आत्महत्या भी टक्ष गई। इस 
प्रकार महान घम का लाभ हुआ | 


: जिन लोगों के हृदय मे पाप बसा हुआ हो वे सदा पाप की 
ही कल्पना करते है । तेरहपन्थी लोगो की मनोबूत्ति ऐसी दूषित 
हो गई है कि वे सदा प्रतिकूल और पाप की ही कल्पत्ता करते हैं। 
(किसी सबत्न पुरुष के हाथ से मारे जाते हुए निबल पुरुष की 
रक्षा करता पाप का काय है। इसमे वे कल्पना क्या करते हैं कि 
यदि बह पुरुष बच जायगा तो फिर जीवित रह कर संसार मे 
जितने प्राप-काय करेगा वह सब पाप उस बचाने वाले को 
लगेगा !” इस प्रकार पाप की कल्पना करके रक्ता को वे पाप 
बताते है किन्तु उनके हृदय मे घ्म की कल्पना नहीं आती कि 

यदि वह ' पुरुष बच जायगा तो यह बहुत कुछ सम्भव है कि 
उसके हृदय मे वैराग्य की भावना उत्पन्न हो सकती है । इसलिए 
.यदि वह दीक्षा ले लेगा तो कितना धर्मेल्लाभ का काये होगा ॥ 
इस प्रकार धार्मिक .कल्पना करना वे जानते ही नहीं। मानो 
उनका हृदय पाप-भावना से इतना मल्लीन बन गया है कि उसमें 
धार्मिक कल्पना पेंदा ही नहीं होती। उन्होने व्यभिचारी पुरुष 
ओर का जो उदाहरण दिया है वह भी धार्मिक-सा्नायुक्त 
अनुकूल रूप मे रक्खा जा सकता है | जसे कि :-- 


मान लो कोई व्यभिचारी पुरुष व्यभिचाराथ अपनी प्रेयसी 
'( जारणी खसत्री ) के पास जा रहा था। माग में उसे म॒नि मित्र 
“गये | उन्होने व्यश्रिचार से होने वाली हानियाँ बता कर उसे 
उपदेश दिया जिससे उसने पर वीगमन त्याग कर दिया। इसके 


[ 2७५ 
अनुकम्पा-विचार | 4 


बाद बह उस सख्ती के पास गया और सुनि द्वारा बताई गई व्यशि- 
पार की हानियाँ एवं दप्परिणास उस बत्तताया और उससे यह 
भी कहा कि सेने तो म॒न्ति के उपदेश से व्यभिचार का न्याय कर 
लिया है। यह सुन कर उस ज्वी के मनसे भी व्यभिचार स-घूणा 
हो गई ओर व्यभिचार के दुष्परिणासों स चह सी भयभांत हुई 
अतः सनि के प्रस आकर उससे भी परपरुप-सबन्त का त्याग कर 
-ल्लिया ओर सदाचारिणी बन गई । इस वात का पता जब उस 
पुरुष की विवाहिता ख्री को लगा तथ बह प्रसन्न होती हुए मुनि 
के पास आई और कहने लगी कि आपने वड़ां अच्छा काये 
'किया है। आपने मेरे पति को परहीगमन का त्याग 'करा दिया, 
यह आपने बड़ी कृपा की है। मेरा बर्बाद होता हुआ'घर बच 
“गया है। भेरे पति दराचारी हो गये थे ओर वहत कहने -सेनने 
पर भी थे नही मानते थे। इसलिए वहुत कुछ सम्भव था कि 
से सी व्यभ्चिचारिणी हो जाती परन्तु आपकी कृपा से मरे पति 
सुमागं पर आ गये अत: से भी परपुरुप-सेवन का त्याग करती हूँ। 


इस प्रकार एक व्यभ्िचारी पुरुष को उपदंश देने से तीन 
व्यक्ति सुधर गये अथांत्‌ उस पुरुष ओर व्यभिचारिणी स््री ने 
व्यभिचार का त्याग कर दिया और उस पुरुष की पत्नी व्यकि- 
चार से प्रवृत्त होने से वच गई | यह क्या बुरा हुआ ९ 


-“सतलव यह है कि जिस प्रकार चोर को उपदेश देने से चोर 
का हित हुआ और धत्त के स्वामी का सनन्‍्ताप मिट गया तथा 
उसका आत्त रेद्रध्यान टत्त गया उसी प्रकार मारने वाले हिसक 

'क्ो उपदेश ढेने से हिसक का और उसके हाथ से मारे जाने बाले 
'प्रणी का दोनो का हित हुआ और उसी प्रकार व्यभिचारी को 


उपदेश देने से वयमिचारी पुरुष, उसकी पत्नी तथा व्यंभिचारिंणी 
स्वी तीनो का हित हुआ | इसमे पाप क्या हुआ १ 
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दूसरी बात यह है कि तेरहपन्थी लोग ऐसे खोटे दृष्टान्त 
अपने समगढ़न्त लगाते हैं जेसा उन्होने दृष्टांत दिया है बैसा अर्थात्‌ 
कोई व्यभिचा रिणी स्त्री जार पुरुष के लिए कुए में पड़ कर मरी 
हो ऐसा उदाहरण संसांरभर से ढंढने पर एक भी नहीं मिल्न 
सकता । जो री अपने विवाहित पति को भी छोड़ सकतीं 
है वह अपने जार पुरुष के लिए प्राण दे दे--यह कभी सम्भव 
ही नही है । इस तरह का उदाहरण देना लोगो को अ्रम मे डालने 
के लिए है | दर असल में बात यह है कि तेरहपं॑न्थी लोगों को 
अनुकम्पा से तीत्र छोप'है । इसलिए अनुकम्पां को उठाने के लिए 
वे इस तरह के कुद्देतु और कुद्ृट्टान्त दिया करते है। जो भोले 
लोग है वे बिचारे इनके मायाजाल से फेस जाते है किन्तु विवेकी 
पुरुष तो उनकी चालो को समभ जाते है इसलिए वे इनके जाल 
में नही फंसते है ॥|५४१-५७॥ 


बकरों, नारी बचिया थ्काँ, 
. गुण निपजे हो टले पाप विकार | 
स्वघाते गुण 'नहीं नीपजे, 
/ ' सुधम थीहो रोजरा विचार॥ ० ४४॥ 


' भावार्थ :--हिंसक फो उपदेश देने से बकरा बच गया और 
व्यभिचारी पुरुष को उपदेश देने से उसका पाप-कार्य छूट गया 
तथा व्यभिचारिणी स्लरी भी बच गई तथा उसका भी पापकर्म 
छूट गया | यह सब गुण का काय है किन्तु आत्मघात करने मे 
कोई गुण का काय नही है। मुनि तो शुणों के अभिलाषी हैं 
अतः गुणों की अनुमोदना ही उन्हे प्राप्त होती है। वे दगणो के 
कामी-नही हें अत्त:- उन्हें दुगंणो की अनुमोदना नहीं लग सकती | 
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जो पुरुष जिस बात का कासी ( असिलापी ) नहीं ह उसको 

उसकी अलुमोदना कैसे लग सकती है ? मुन्ति तो व्यभिचारी 

पुरुष और व्यभिचारिणी ख्री दोनो के व्यभिचाररूप दुगुण को 

मिटा कर सदाचार रूप सदगुण को प्राप्ति कराने के _कामी 

(अभिलाषी ) हैं। अतः गुणों की ही अनुमोद्ना उन्हें प्राप्त , 
होती है ॥५५॥ 


ह ते 


मरणो बचावणो एक है, 
एतो जाशो हो विकलों रा वेण | 
ज्याँ रे भान नहीं धर्म पाप रो, 
ज्यों रा फूटा हो हिया रा नेश ॥ शु० ४६॥ ' 


भावाथ :--जिनके ज्ञानरुपी नेत्र नही हैं ओर जिनको धर्म 
ओर पाप का कुछ भी ज्ञात नही है ऐसे अज्नानी ही यह कह 
सकते है कि मरना और बचाना एक सरीखा है अर्थात्‌ जो लोग 
यह कहते है कि “हिसक को उपदेश देने से बकरे की प्राणरक्षा 
हुई ओर व्यभिचा री पुरुष को उपदेश देने से व्यभिचारिणी स्त्री 
कुए मे गिर कर मर गई। इन दोनो कार्यों को अर्थात्‌ बकरे झी 
प्राणरक्षा ओर रत्री की घात इन दोनो कार्यों को हम एक समान 


मानते है” ऐसा कथन करने वालो को अज्ञानी समझना 
चाहिए ॥४६॥ 


मुनि उपकारी बेहू ना, 


हूं जण ना हो मेव्या माठा कर्म | 
जो श्रद्धा पामे बेह जणा, 


' . तो पामे हो संबर नो घम॥ ० ७ 
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आरत रुद्र टले बह ना, 
श्रद्धा योगे हो धर्मध्यानी होय। 
इस्र तिरण तारण मुनि बेहूना, 
उपकारी हो झ्ुनि बेहना जोय॥ ० श८॥ 


भावाथे :--जिस प्रकार हिंसक को उपदेश देकर मुनि उसके 
थ से मारे जाने वाले प्राणी की प्राणरक्षा करते है इस तरह 
मुनि दीनो के उपकारी हैं उसी प्रकार सुनि व्यभिचारी पुरुष ओर 
गी दोनो का हित चाहते हैं और व्यभिचार से होने वाले, महा- , 
मोहनीय कमबन्ध से दोनों को बचाते हैं । फिर यदि वे दोनो शुद्ध : 
श्रद्धा को प्राप्त करते हैं तो शुद्ध द्वू संवर धर्म को अज्ञीकार करते हैं । 
इस प्रकार उन्त दोनो का आत्त रोद्रभ्यान टल जाता है और शुद्ध 
श्रद्धा के योग से वे धमध्यान को प्राप्त करते हैं। इस प्रकार मुनि . 
दोनो के उपकारी हैं ओर दोनो का तिरना चाहते हैं ॥|४७-५८॥ 


कंदि में उदय बेहू जणा, 
संवर श्रद्धा हो पामे नहीं दोय | 
तो भारी पाप बेहू ॥ ठले, 
रत पिण हो हलको-बहु होय ॥ ० ४६॥ 
भावाथ :--यदि कदाचित्‌ वे दोनो शुद्ध श्रद्धा को प्राप्त न 


कर सके:तो भी दोनो के भारी पाप टल जाते है और आत्ते रौद्र- 
ध्यान भी बहुत हल्का हो जाता है ॥५६॥॥ 


उपदेश बेहू ने नहीं, 
सा रे- हो .उपदेश रो धर्म। 


॥३ 


ट् 
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एक भाने एक माने न " 
जो माने हो तिश रा; दिया कम ॥ शु ० ६० ॥। 


किण सी शक्ति नहीं समझण तणी, 
तिणु रो पिश हो शुनि वेछयो हित | 
तेथी वच्छल छहु काया तणा, ' ५ 
परतख प्रोज्षे हो हितकारी चिच ॥शु० ६१॥ ' 


भावार्थ :--यदि कदाचित्‌ वे दोनो सुनि के उपदेश को न 
माने तब भी मुनि के लिए तो कोई हानि नहीं हैं क्योंकि उपदेश 
देना मुनि-का धर्स है। उस उपदेश से मुनि धर्म फल्न'को प्राप्त करते 
है। मुनि दोनों के हित की दृष्टि से उपदेश देते हैं. किन्तु उनमे 'से « 
एक व्यक्ति उनके उपदेश को माने ओर दूसरा न माने तो उपदेश 
को मानने वाले व्यक्ति के पापकम टल्ञ जाते है। मुनि के उपदेश 
को समभने की शक्ति किसी जीव से नहीं होती है फिर भी स॒न्ति 
तो उसका प्रत्यक्ष ओर परोक्ष दोनो रूप से हित चाहते हैं। इसी 
लिए मुनि छः काया के वत्सल कहलाते है ॥६०-६१॥ 


सरदह तलाबव फोडण तणा, " 
- त्याग कराया हो सुनि सेव्या कमे | ' 
सरदह तलाव जीवाँ तणो 
दुःख टलियो हो जिन भार्यो धर्म ॥ शु० -६२॥ 
भावार्थ :--मुनि उपदेश देकर सरोवर, द्रह, तालाब आदि 


फोड़ने का स्थाग कराते है। इनको फोड़ने का त्याग करने बातें 
पुरुष के पापकम का बन्श्र टल जाता है' और सरोबर, द्रह, 


/# 


+7 


वन 
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तालाब के जीवों का दुःख टल जाता है। यद्यपि सरोवर, द्रह 
और तालाब आदि के जीबो मे मुनि के उपदेश को सममने की 
शक्ति नही है फिर भी मुनि तो उन जीवो का भी हित चाहते हैं 
ओर, उनके दुःख को मिटाते हैं ॥६२॥, - 


नीम्ब आम्यादि वृक्ष ना, 
कराया' हो म॒ुत्ति टखण नेम । 
ते हित (री बेहू तणा, 
हर तरुतर ,ने हो... नि कीनो खेम।॥ ० ६३॥ 


/ भावाथे :--मुनि ने किसी को नीम, आस आदि वृक्ष कार्टिने 

' के स्याग करा दिये तो त्याग करने वाले व्यक्ति के तत्सम्बन्धी 

पाप को तो मुनि ने टांल ही दिया ओर साथ ही वृक्ष को भी 

क्षेम कर दिया अथोत्‌ उसके भश्र से रहित बना दिया। इस 
प्रकार मुनि उन दोनो के हितकारी है ॥६१॥ 


१ है 


उपकार समझ शक्ति नहीं, हा 
विंकलेन्द्री हो जीवाँ री ण। 

: मुनि 'णेंतस बेदना, ्<ः 

उपदेशे हो. हित री ब ।ण॥, ० ६४॥. 

. ''भोवाथ :--विंकलेन्द्रिय अर्थात्‌ एकेन्द्रिय, बेइन्द्रिय, तेइन्द्रिय 

ओर चौंइन्द्रिय इन ज़ीवो मे उपकार को समभने की शक्ति नहीं 

किन्तु उन्हें छेदन-भेंदन करने से जो वेदना होती है. उसका 


न मुनिराज को है | इतलिए लोगो को उपदेश देकर उन्हे उन 
जीवों के छेद्न-भेदन करने का त्याग कराते है। इस प्रकार मुनि 
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उपकार को समझने की शक्ति से रहित उन विकलेन्द्रिय जीवों 
का भी हित चाहते है ओर उनका उपकार करते हैं ॥६४॥ 


दव देई गाँव जलावतों, 
उपदेशे हो कराया नेम । 
ते दाहक ग्राम बेहू तशो, 
पाप ठाली हो उपजायो क्षेम ॥ शु० ६५॥ 


भावार्थ :--जैसे कोई व्यक्ति आग लगा कर गाँव को जला 
देने वाला है, मुनि उस पुरुष को उपदेश देकर गाँव जलाने का 
त्याग कराते है। जिससे वह पुरुष पाप-कमंबन्ध से बच, जाता 
है और गॉव जलने से बच जाता है। इस प्रकार मुनि गाँव जलाने 
बाले पुरुष का और गाँव का दोनो का हित चाहते है ॥६४॥. . 


'इस मसाँसादि खाबा तशा, हे. 
संस करावे हो मेठण तस पाप । । 

वलि माँसे मरता जीव रा, | 
हितकारी हो मुनि भेटे सन्‍्ताप ॥ ० ६६॥ 


भावाथ :--जिस प्रकार गाँव जलाने वाले व्यक्ति को ,गाँव 
जलाने - का त्याग करा कर मुनि उस पुरुष का और गाँव का 
दोनो का उपकार करते हैँ उसी प्रकार मास खाने वाले पुरुष को 
'माँस खाने का त्याग करा कर सुति उसको पाप से बचाते हैं 
ओर उस पुरुष के दवरा माँस के लिए सारे जाने वाले प्राणी की 
प्राणरक्षा कर उसके दुःख सनन्‍्ताप को मिठाते है। इस प्रकार 


मुनि हिंसक और उसके हाथ से मारे जाने बाले जीव दोनो का 
हित चाहते है,॥६६॥ , ह 325 
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सत्र भगोती शतक सातवें, 
इम भारयों हो श्री दीनदयाल | 
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निर्दोषण नि भोगवे, 
छः काया ना हो वाँछक करुणाल ।। ० ६७॥, 
ज्याँ जीव रा शरीर रो आहार ले, 
त्यों जीवॉ ना नि वंछक होय | 
हिंसा छूव्याँ बच्या जीवड़ा, 
उपकारी हो झुनि रक्षक जोय॥ ० ६८॥ 
भावाथ :--श्री भगवती सूत्र के सातवे शतक मे श्री' तीथंकर 
भगवान्‌ ने# फरमाया हे कि “निर्दाष आहार लेने से मुनि छ 
काया का रक्षक होता है? क्योकि जिन जीवो के शरीर से 
आहा7र वनता है. उन जीबो के सचित्त शरीर को.सुन्ति ग्रहण नहीं 
करते इसलिए मुनि उन जीवो के हितचिन्तक कहलाते हैं। इसी 
प्रकार हिंसक को हिसा का त्याग करा देने से उसके हाथ से मारे 
जाने वाले जो जीव बच जाते है झुुनि उन जीबों के उप्रकारी 
ओर रक्तक कहलाते हैं। जिस प्रकार मुनि हिसक को हिंसा के 
पाप से वचाते है उसी प्रकार उसके हाथ से मारे-जाने वाले 
जीबो की रक्षा भी चाहते हैं तभी .छःकाय रक्षक' और 'छःकाय 
प्रतिपाल्षकः ये मुनि के विशेषण सी साथक होते है ॥६७-६८।॥ 
व सारण में हो हिंसा हो, 
'नहीं मारे हो दया रा परिणाम | 
मरता जीव बचाविया, 
 नसा वाचा हो दया रो स॥ ० ६६॥ 
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भावाथ :--जीबो को मारता हिसा कहलाती है और जीवो 
को न सारना दया कहलाती है तथा मरते हुए जीव को बचाना 
सनसा वाचा दया कहलाती है अर्थात्‌ जो व्यक्ति जीबो को नहीं 
मारता वह उन जीवो पर अपने शरीर की अपेक्षा यानि शारी- 
रिक दया करता है और जो व्यक्ति हिसक को उपदेश देकर उसके 
हाथ से मारे जाने वाले जीबो की रक्षा करता है बह उन जीवों 
पर अपने सन ओर वचन से दया करता है क्योकि उसके मन मे 
उन जीवो को बचाने के परिणाम होते है ओर वचन से वह उप- 
देश देकर उत्त जीवो की रक्षा करता ही है। इस प्रकार मरते हुए 
जीव की रक्षा करने से तथा किसी जीव की हिसा न करने से 
मुत्ति सत, वचन, काया से दयावाब्‌ कहलाते हैं ॥६६॥ 


' #केईक इण्‌ में इस कहे, हु 
»'  जीवाँ काजे हो नहीं दाँ उपदेश | 
# जैसा कि वे कहते हैं :-- 

' केइक अज्ञानी इस कहे, 


छः काया काजे हो देवॉ घर्म उपदेश। 
एकण जीब ने समकाविया, 


सिट जावे हो घणा जीवॉ रा क्लेश ॥ 
भव्य जीबॉ तुमे जिनघर्स ओलखो ॥१६॥ 
छः काय घरे शान्ति हुवे, 
एबो भासे हो अन्यतीर्थी घर्म। 
त्थों भेद न पायो जिनघमे रो, 
ते तो भूल्या हो उदय आया अशुभ के ॥१७॥ 
(अचु० ढाल ५ गाथा १६-१ ७) 
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ए हिंस ने समकाय ने 
नहीं मेटों हो घणा जीवाँ रा कलेश || ० ७०॥ ' 


भावाथ :--वे लोग कहते हैं कि छः: काय के जीवो की 
गान्ति के लिए हम उपदेश नहीं देते हैं ओर एक हिंसक को. 
त्सकाकर उसके हाथ से मारे जाने वाले बहुत से जीवो का 
ल्‍लेश मिटाने के लिए भी हम उपदेश नही देते है |” तेरहपन्थ 
तत के प्रवत्तक भीषणजी ने अनुकम्पा ढाल? नामक पुस्तक मे 
_स विषय से ढाल जोड़ रकखी हे जिसके दो पद्म यहाँ नीचे नोट 
पे उद्धृत किये गये हैं। उनका मतंल्ब यह है :-- 


/ ७ 


“कुछ लोग कहते है कि वे छःकाय के जीबो के घर में 
ग़ान्ति होने के लिए धर्म का उपदेश देते है क्योकि एक जीव को 
प्ममा देने से बहुत जीवो का क्लेश मिट जाता है किन्तु छ 
क्राय के जीवो के घरो में शान्ति होने के लिए उपदेश देना अन्य- 
तीर्थी ल्ञोगो का धम बतलाता है, जनधर्म नहीं बतत्लाता। इस- 
ल्षिए छः काय के घरों में शान्ति होने के लिए उपदेश देने वाले 
जेनधर्म के रहस्य को नही जानते, वे भूले हुए है और उनके 
अशुभ कम का उदय हुआ है ।”? ' 

इस प्रकार की अनगंल बाते लिखकर भीषणुजी ने जेनधमम 


( 


के विषय मे श्रम फेलाया है ७०।॥। 


सब जीवाँ रे शान्ति होवे 
. एहवो भाखे हो दयाधर्मी धम | 
गुरु तेने पापी हे, 
बतावे हो मिथ्यात रो भ्रम॥ ० ७१॥ 
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भावार्थ :-दय्व को प्रधान झानने वाला जेंनधर्म तो यह 
बतलाता है कि “सभी जीवों को शान्ति हो' इस प्रकार का ऊँच- 
मुनि उपदेश देते है किन्तु सभी जीवा के शान्ति का उपडेश देने 
वाले को वे लोग पापी और मिथ्यात्वी कहते है यह उस लोगों 
की कितनी अज्ञाचता है ।.७१॥ 
हिये सदृशुरु कहे सॉमलो, 
सूतर थी हो निरणो लेवो जोय | 
छः काया रे शान्ति कारणशे, 
उपदेशे हो दयाधम ते होय ॥शु० ७२॥ 


सयगडाज्ञ श्रुतस्कन्ध दूसरे, 
अध्ययन छठे हो भार्यों पाठ रे माँय | 
श्रस॑ थावर खेसड्डर बीरजी, 
धर्म भाखे हो मत हणो तस वाय ॥ शु० ७३॥ 


त्रस थावर शान्ति कारणे, 
... करुणा कही दसमा अग रे माँय । 
ये सहू पाठ उत्थाप ने, 


मिथ्यामति हो बोले झूठा वाय ॥ शु० ७४॥ 


पे ७ जे ८ 
, आावा्थ :--सदूगुरु कहते हैं कि हे भव्य जीबो ! उत्त लोगो 
ने जेनजग़त्‌ मे जो झूठा भ्रम फल्ाया है उसका उत्तर सूत्रपाठ 


की साक्षीपूवक दिया जाता है। अत. उसे ध्यानपूर्वंक श्रवण 
करो | 
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सूयगडाह् सूत्र मे मरते जीव की प्राणरक्षा करने के लिए 
एवं छः काय जीवों की शान्ति के ल्षिण भगवान्‌ का उपदेश देना 
स्पष्ट लिखा है। वह गाथा यह है :-- 


समिच्च लोगं॑ तस थावराण, खेमड्ूरे समणे हहरणे वा। 


इकक्‍्खमाणे । सहस्समज्फे, एगंतयं सारयति तहच्े ॥ 
(सूच० श्रुत० २ अध्य० ६ गाथा ४) 


टीका :--स्थादेतत्‌ धर्सदेशनया प्राणिनां कश्विठ॒पकारो 
सवस्युत नेति ? सवतीत्याह-समिच्च ल्ञोग” मित्यादि सम्यग्यथा- 
वस्थितं लोगं पडद्॒व्यात्मकं मत्वा अवगम्य केवलालोकेन परि- 
च्छिद्य त्रस्यन्तीति त्रसा: च्रसनासकर्मोदयादू द्वीन्द्रियादय:, तथा 
तिप्ठन्तीति स्थावरा: स्थावरनामकर्मोद्यात्‌ स्थावरा: प्रथिव्या- 
दयस्तेषाम्ुुभयेषामपि जन्‍्तूतां क्षेत्र शान्ति: रक्षा तत्करणशीलः 
क्षेमंकरः ।? 


अथातू--भगवान सहावीर स्वामी के धर्मोपदेश से प्राणियों 
का कुछ उपकार होता था या नहीं ? 


उन्तर दिया जाता है कि होता था | भगवान्‌ महावीरस्वामी 
केवलज्ञान से षड़दव्यात्मक ज्ञोक को यथार्थरूंप से जानकर 
द्वीनिद्रयादिक त्रस ओर प्रथ्वीकाय आदि स्थावर प्राणियों की 
स्वभाव से ही रक्षा, शान्ति एवं क्षेम करते थे |? 


इस गाथा में कहा है कि भगवान्‌ महावीर स्वामी त्रस और 
स्थावर सम्पूर्ण प्राशियों के क्षेम यानि रक्षा करने वाले थे । 
टीकाकार ने भी लि । है कि :-- 
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अर्थात--भगवान्‌ सब प्राणियों का क्षेम, शान्ति एवं रक्ता 
करने वाले थे | 


इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि भगवान्‌ मरते प्राणी की प्राण- 
रक्षा के लिए भी उपदेश देते थे, केवल्न हिसक को हिंसा के पाप 
से छुड़ाने के लिए ही नही । 


यदि कोई यह कहे कि हिंसा के 'पाप से बचा देना ही जीव 
की रक्षा या क्षेम है, सरने से बचाना नही, तो उससे कहना 
चाहिए कि इस गाथा से स्थावर जीवो का भी क्षेम करन वाला 
भगवान्‌ को कहा है। यदि वे सरते जीव की प्राणरत्ता के लिए 
उपदेश नही देते थे तो वे स्थावर जीचो का क्षेम करने वाले क्यों 
कहे गये ? क्योकि स्थावर जीवो मे डपदेश-ग्रहण करने की 
योग्यता नही होती । इसलिए हिसा के पाप से बचाने के लिए 
उनको उपदेश देना नही घट सकता किन्तु उनकी प्राणरक्षा के 
लिए उपदेश देना ही घटित होता है। अतः भगवान्‌ मरते प्राणी _ 
की प्राणरक्षा के लिए भी उपदेश देते थे। यह इस गाथा से स्पष्ट 
सिद्ध होता है | 


प्रश्तव्याकरण सूत्र मे यह पाठ आया है कि :-. 
४ व्वजगजीवरक्खणदयइयाए पावयण  भगवया 
सुकहिय॑ ।!! 


अथोत्‌--संसार के सभी जीवो की रक्षारूप दया के लिए 
तीर्थंकर भगवान्‌ ने प्रवचन फरमसाया है । 
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यदि हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले जीवों की रक्षा करने 
के लिए उपदेश देना एकान्त पाप होता तो इस पाठ में संसार के 
सभी जीवो की रक्षारूप दया के लिए जेनागम का कथन होना 
क्यो कहा जाता ? 


इस प्रकार शास्त्रों मे जगह-जगह मरते प्राणी की ग्राणरक्षा 
के लिए धर्मोपदेश देने का कथन किया गया है। इसलिए मरते 
प्राणी की प्राणरंज्ा के लिए उपदेश देने मे पाप कहने वालों को 
सूत्रपाठों के उत्थापक, मिथ्या-साषण करने वाले मिथ्यात्वी 
सममना चाहिंए।७२-७७॥ | 


# शान्ति होवे छः ।यरे! 
एवा। नघड हो घरडावे टोल | 
मिथ्या उदय जे जीव रे 


रह 


''  तेना थीहोण्वा लेबोल॥ ० ७५॥ 


भावाथ :--'छ काय जीवो के शान्ति नहीं हो सकती |” 
॥ ल्जः तो ७९ ८6 ७ मर 6४७ 
ऐसे अनर्गल बच॑नः उन्हीं लोंगी के मुख से निकल सकते है जिनके 
भारी मिथ्यात्व का उदय है ॥७४॥ 
# जेसा कि वे कहते हैं :-- 
आगे अरिहन्त अनन्‍्ता हुवा, 
कहता-कहता हो नहीं आधे तयॉ रो पार । 

ते आप तरधा और तारिया 


छे: काया रे. हो शान्ति न हुईं ल्िगार ॥ 
(अनु० ढाल ५ गाथा २१) 
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व्यवहार शान्ति परजीव ने, 
निश्रय थी हो निज री ते होय | 
व्यवहार शान्ति उथापतों, 
निश्रय पिण हो खोय बेठा सोय ॥शु० ७६॥ 
भावाथे :--मरते प्राणी की प्राशरक्ञा करना व्यवहार से 
परजीव की शान्ति कहलाती है किन्तु निश्चय में तो बह निजा- 
त्मा की ही शान्ति है। जिन लोगो ने व्यवहारशान्ति को उठा 
दी है वे लोग निजात्मा की शान्ति भी खो बेठे है ॥७६॥ 
आगे जिन अनन्‍्ता हुआ, 
छः काया रा हो शान्ति करतार । 
दुःख मेटश उपदेश थी, 
जगवच्छूल हो जग ना सुखकार ॥ शु० ७७॥ 


जगनाथ जगबन्धु क्या, 
नन्दीछत्रे हो गाथा प्रथम साँय । 
सब जीव राखण उपदेश थी, 
सुख थापे हो बन्धु पद पाय ॥ शु० ७छ८॥ 


भावार्थ :--गतकाल से अनन्त तीर्थंकर भगवान्‌ हो गये है 
वे सब छः काय जीवो के शान्तिकत्तों थे। श्री नन्‍्दीसूत्र की 
प्रथम गाथा में तीर्थंकर भगवान्‌ के लिए जगत्वत्सल, जगन्नाथ, 
जगद्बन्धु आदि विशेषण दिये गये है जिनका अथ यह है कि 
अपने उपदेश द्वारा दुःखी प्राणियों के दुःखो को दूर करने वाले 
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होने से वे जगत्वत्सत्ष, जगत्सुखकत्तो कहलाते हैं ओर समस्त 
जीबो की रक्ता का उपदेश देर उन्‍हें सुख उपजाने के कारण 
वे जगद्बन्धु कहलाते हैं ॥७७-७८॥ 
शान्तिनाथ ग्रश्चु सोलवों, 
शान्ति करता हो सब लो रे माँय | 
उत्तराध्ययन में देख लो, 
गणधरजी हो गुण ज्याँर गाय।॥ ० ७६॥ 


भावाथ :--श्री उत्तराध्ययन सूत्र के अठारहब अध्ययन में 
फहा गया है कि :-- 


“संती संति रे लोए पत्तो गइमगुत्तरं |! 


अर्थात्‌-- सब लोक मे शान्ति करने वाले सोलहवे तीर्थंकर 
भगवान्‌ शान्तिनाथ मोक्ष को प्राप्त हुए ।? 


इस प्रकार गणधर देवो ने तीथक्ूर भगवान्‌ के गुणो' का 
वर्णन किया है। उन्होने तीथक्करो को सब लोक मे शान्ति करने 
वाले बतलाये है । अतः जो लोग यह कहते हैं कि “आगे अनन्त 
तीथइुर हो गये है किन्तु किसी ने छःकाय जीवो के शान्ति नहीं 


की” यह कथन शाख्तर-विरुद्ध एकान्त मिथ्या है ॥७६॥ 


कही दही ने कितना हूँ, । 
छः काया रे हो शान्तिकरता रा नाम | 

जो शान्ति होती छः यरे, 
शएन्तिकरता हो | म॑ होता श्याम | ०'८०॥ 


अनुकम्पा-विचार ) पर 


( 


भावार्थ :--पन्थकर्ता कहते हैं कि छःकाय जीवों के शान्ति 
करने वाले कितने महापुरुपो के नाम गिनाये जाएँ ? क्योंकि गत- 
काल में अनन्त तीथेज्लूर हो चुके हैं. वे सव छःकाय जीवो के 
शान्ति करने बाले थे | अत' जो लोग यह कहते है कि छः:काय 
जीवों के शान्ति नही होती? उनका कथन सिश्या है क्योंकि यदि 
छः:काय जीवो के शान्ति न होती तो तीथझुर भगवान्‌ शान्ति- 
कर्ता कैसे कहलाते ? अत. 'छःकाय जीचो के शान्ति नहीं होती! 
ऐसः कहना सूत्रविरुद्ध एकान्त मिथ्या है ॥८०॥ 


 भिथ्या हेतु खण्डवा, 
वलि भा हो ब्त्न री साख । 
सत्य स्वरूप ने ओलखी, 
भव्य छोड़ो हो मिथ्यात रो पाख ॥ शु० ८१॥ 
े सावाथ “_ छिःकाय जीबो के शान्ति नहीं होतीः इस 
मिथ्या कथन के खण्डन के लिए शास्त्र का एक उदाहरण दिया 


जाता है। उससे सत्य स्वरूप को समझकर भव्य जीवो का करत्ते- 
व्य है कि वे सिथ्या पक्त को छोड़ दे ॥८९॥ 


जा + थीं $--- 
राजप्रश्नीय सूत्र मे राजा परदेशी का वर्णन आया है वह 
इस प्रकार है :-- ह 


श्वेताम्बिका नाम की एक नगरी थी। नगरी से उत्तरपूर्व मे 
सगवन नास का एक उद्यान था। नगरी के राजा का नास 
परदेशी था। वह बड़ा पापी था। धार्मिक बातो पर उसे विश्वास 
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न था | साधु-साध्वियो से वह घृणा करता था। राजा के चित्त 
नाम का सारथि था। वह बड़ा चतुर था। राज्य का प्रत्येक 
काय उसकी सलाह से होता था। उन्ही दिनो कुणाल देश की 
श्रावस्ती नामक नगरी से जितशत्र राजा राज्य करता था। एक 
दिन राजा परदेशी ने चित्त सारथि को जितशत्र के पास एक 
बहुमूल्य भेट देने के लिए तथा उसकी राज्य-व्यवस्था देखने के 
लिए भेजा | 


जिस समय चित्त सारथि श्रावस्ती में ठहरा हुआ था उस 
समय तेइसव तीथेझ्टुर 'भगवान्‌ पाश्वन्ाथ के शिष्यानुशिष्य श्री 
केशीश्रमण अपने पॉच-सो शिष्यो के साथ वहाँ पधारे। उनका 
धर्मोपदेश सुनकर चित्त सारथि उनका उपासक बन गया | उसने 
श्रावक के बारह ब्रत अद्भीकार कर लिए | 


कुछ दिनो बाद चित्त सारथि ने श्वेताम्बिका लौटने का 
विचार किया | उसने जितशत्र से लौटने की अनुमति माँगी। 
जितशत्र ने एक बहुमूल्य भेट परठेशी के लिए देकर चित्त सारथि 
को विदा किया | चित्त सारथि केशीश्रमण को वन्दना करने 
गया | उसने केशी भ्रमण से श्वेताम्बिका पधारने की विनती की 
ओर प्रस्थान कर दिया | 


ग्रामानुग्राम विहार करते हुए केशीश्रमण अपने शिष्यों 
सहित श्वेताम्बिका के मगवन उद्यान में पधारे। उद्यान-रक्षकों ने 
इसकी सूचना चित्त सारथि को दी। केशीश्रमण के आगसन की 
सूचना पाकर चित्त सारथि को बड़ी प्रसन्नता हुई | आनन्दित 
होता हुआ बह उद्यान में पहुँचा और भक्तिपूबक केशीश्रमश को 
वन्दना-नमस्कार किया। - तत्पश्चात्‌ केशीक्रमण - ने धर्मोपदेश 


अनकम्पा-विचार | कक 


फरमाया जिसे सुत् कर चित्त सार बड़ा प्रसन्न हश्ना 2 । 
केशीश्रमण से प्रार्थना करने लगा +--- 


“जह श देवाशुप्पिया | पएसिस्स रएणो धम्मसो३- 
क्खेजा बहगुणतरं खलु होजा पएसिस्स रणणी तेसि तर 
बहूण दृष्पयचउप्ययमियप्सुपदखीसरिसवाण | ते जद से 
देवाणुप्पिया | पएसिस्स रण्णो धम्ममाइक्खेजा बहुगुणतर 
फूल होजा तेसि च बहू समशमाहणमिक्खुयाणं | त॑ 
जह णं देवाणुप्पिया ! पएसिस्स बहुरशतरं होज़ा सब्वरस 
वि जणवयस्स |”! 


(रायपश्नीय सत्र) 


अथे :-- हे देवानुप्रिय | यदि आप परदेशी राजा को धर्म 
सुनावे तो बहुत गुणुयुक्त फल हो | यह किसे हो ? खुद राजा 
परदेशी को गुण हो ओर उसके हाथ से मारे जान वाल | 
चतुष्पद, झूग, पशु-पक्षी और सरीस्पों को हो। हे देवालुप्रिय ! 
यदि आप राजा परदेशी को घस सुनावे तो बहुत-से भ्रमण 
माहण आर भिज्ुकों को तथा राजा परदेशी को ओर उनके 
सम्पूर्ण राष्ट्र का बहुत जुशयुक्त फत्न हा |? 


चित्त सारथि की उपरोक्त प्राथना को सुन कर केशीश्रमण ने 
उत्तर दिया कि तुम्हारा कहन्ता यथाथ है किन्तु राजा के हमारे 
पास बिना आये हम क्या कर सकते है ? चित्त सारथि ने किसी 
उपाय से राजा को वहा लाने का विचार किया। 


एक दिन चित्त सारथि कुछ नये घोड़ो की चात्न दिखाने के 
बहाने राजा को उधर ले आया। राजा बहुत थक गया था 
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इसलिए विश्वास करने मृगवन मे चला गया। बहाँ केशीभ्रमण 
ओर उनकी पर्षदा को देख कर राजा को बड़ा आश्रय हुआ। 
पहले तो उसने श्रमण और श्राव॒क दोनो को मूर्ख समका किन्तु 
चित्त सारथि के रूमझााने पर उसकी जिज्ञासावृत्ति बढ़ी। वह. 
केशीश्रमण के पास गया ओर नम्नता से एक स्थान पर बैठ गया।. 
केशीश्रमण के धर्मोपदेश को सुना । जीव और शरीर मिन्न-मिन्न 
है या एक! इस प्रकार के कई प्रश्न किये। केशीश्रमण ने, बड़ी 
युक्तिपूबेक राजा के प्रश्नो का उत्तर देकर उसका पूर्ण सम्राधान 
कर दिया | अपनी शह्लकाओ का समाधान हो जाने पर राजा 
परदेशी केशीश्रमण का उपासक बन गया । उसने श्रावक के ब्रतत 
अज्ञीकार कर लिये | अब वह न्‍्याय-पूवक राज्य करने लगा। 
प्रजा मे सब तरह से शान्ति छा गई, सारी प्रजा बहुत सुखी 


बिक 


९ 
हो गई । 


राजा धर्मध्यानपूवक अपना जीवन “बिताने लगा | अन्तिम 
समय में शुभसावों से काल करके राजा सौधम देवलोक के 
सूर्याभ नामक विमान मे उत्पन्न हुआ | वहाँ से चच कर महा- 
बिदेह क्षेत्र मे जन्म लेकर सिद्ध, बुद्ध यावत्‌ मुक्त होगा। ' 


हा 


; 


48 ढाल & । 
चउ (णी श्रुवकेवली, . 
जगतार हो केशी शुरुराय | 


सितंबिका रा बाण में, पद आम, 
धर्मदेशना हो दीनी सुखदाय ॥शु० ८२॥ 


अनुकम्पा-विचार ] रिकट 


भावार्थ :--राजा को भेट देने के लिए श्रावस्ती से गये हुए 
चित्त सारथि ने चार ज्ञान के घारक, श्रतकेवली श्री केशीश्रमण 
को श्वेताम्बिका पधारने की विनती की। उसकी विनती को 
स्वीकार कर केशीश्रसण श्वेताम्बिका पधारे ओर मृगवन उद्यान 
में ठहरे। वहा उन्‍होंने सब जीवो के हितकारी धर्मापदेश 
फरमाया ॥प८श।॥ 


चित्त श्रावक सुश हर्षियों, 
करे विनती हो सुनिजे शुरुराय | 
परदेशी अति पापियो, 
पाप करने हो अति हर्षित थाय ॥ शु० ८३॥ 


धर्मी यो राजवी, | 


धरम नी हो करे निशदिन थाप | 
रुधिर नीर एक सम गिशे, 


गाढ गाढा हो स्वामी कर रयो पाप ॥ शु० ८४॥ 


यो तो नर प्‌ पंखी नी, 


वृत्ति आदि हो छेदी हर्षाय। 
विनयभाव तिश में नहीं, 


तेथी गुरुनन हो आदर नहीं पाय ॥ शु० ८५॥ 


देश दुःखी इण राय थी, 
करड़ा लेबे हो हासिल द।खदाय | 
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तेने धम सुशणावियाँ, 
बहु गुण र हो होसी निराय॥ ० ८६॥ 


भावाथ :--क्रेशीअ्रमण के धर्मोपदेश को सुन कर चित्त 
सारथि का चित्त अति हर्षित हुआ। बह उनसे प्राथना करने 
लगा कि हे स्वासिन्‌! हमारा राजा परदेशी अति पापिष्ठ है 
ओर पाप-काय करके अति हर्पित होता है। वह बड़ा अधर्मी हे 
ओर सदा अधमे की ही स्थापना करता है। रुधिर से उसके 
हाथ रंगे रहते है। वह रुधिर ओर पानी को एक समान गिनता 
है और महापापकमे करता है। उसने मनुष्य, पशु-पक्षी आदि 
सबकी थघृत्ति का उच्छेद कर दिया है। माता पिता शुरुजन 
आदि के प्रति उसमे लेशमात्र भी विनयभाव नही है। प्रजा से 
बह अति कठोर कर लेता है जिससे सारा-देश दुःखी हो रहा 
है। इसलिए हे स्वामिन्‌ ! आप राजा परदेशी को धर्म सुनावे । 
उसे धर्म सुनाने से बहुत शुण होगा ॥८२-८६॥ 


राजा परदेशी को धम सुनाने से किन-क्किन को गुण होगा ? 
जिसका विवरण सूत्र मे इस प्रकार खोला गया है :-- 


गुण होंसी परदेशी राय ने, 
प्‌ पंखीहोीं र नेगण य। 
अश्रमण माहण भिखारी ने, 
बहु गुणतर हो होसी सुखदाय ||शु० ८७॥ 


देश रे बहु गुण उपजसी, 
हो जासी हो करड़ा हासिल: दूर | 
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राय, जीव, भिकज्ष, देश रे 
गण हेते हो धम्ं भाखों सन्र ॥ शु० ८८॥ 

- भसायाथ :--१९, रत राजा परदेशी को गुण होगा । २. सनु- 
प्य, पशु-पक्ती आदि जीबो को शुण होगा। ३. श्रसण, साहण 
ओर सिखारियों को गुण होगा। ४७. कठोर हासिल के बन्द हो 
जाने से सारे देश को वहुत गुण होगा | इस प्रकार हे स्वामिन्‌ ! 
आपके धर्मोपढेश सुनाने से राजा, प्रजा, श्रमणु माहण भिखारी 
आर समस्त देश को बहुत गुण होगा | अतः आप राजा परदेशी 
को धर्मोपडेश सुनावे ८७-८८ 


राजा को किस प्रकार गुण होगा सो बतलाते है :-- 


जीव मारण परिशाम थी, 

श्जा रे हो भमाढा लागे पाप। 
उपदेश थी टल जावसी, 

गए प्रासी हो परदेशी आप ॥शु० ८६॥ 
भावाथे :--जीवो को सारने रूप ऋर परिणाम राजा के 


हृदय से उत्पन्न होते हे जिससे उसे गाढ़ पापकर्मो का बन्ध होता 
| वह आपके उपदेश से टल्न जायगा | इस प्रकार स्वयं राजा 


परदेशी को शुण होगा ॥॥८६॥ 
जीवो को किस प्रकार गुण होगा सो बतलाते है :-- 
राय उपद्रव ना कीप थी, 
मनृष्ियादिक ने उपजे घणा क्लेश | 


दब 
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तेथी पाप में संचो करे ह 
.._ राजां ऊपर हो घणो उपजे हेष ॥ शु० ६०॥ 


ड्राज 


याँ रो पाप क्लेश मिट जावसी 
राजा झपर हो मिट' जासी हेष | 
जीवाँ ने बहुगण होवसी, 
मुनिसंरजी हो -थारे उपदेश ॥शु० ६&१॥ 
सावा्थ :--राजा मनुष्ियादि जीवो पर अत्याचार करता 
है और अनेक प्रकार के उपद्रवों द्वारा उन्हे पीड़ित' करता है 
जिससे उन जीवो को क्लेश एबं दुःख होता हे ओर उन्तके हृदय 
में राजा पर ह्ोष उत्पन्न होतो हे-जिससे थे पाप-संचय करते हैं। 
हे मगवन्‌ | आपके उपदेश से उन जीवो का क्लेश मिट जायगा: 
ओर राजा पर उत्पन्न होने वाला ढोप मिट ज्ायगा | इस प्रकार: 
उन जीबो का बहुत गुण होगा ॥६०-६१॥ * 
'- श्रमण, माहण, भिखारी को किस प्रकार गुण होगा सो 
बंतलाते है ! 


वृत्तिछेद नृप करडी करे, 
तेथी बाॉधे हो मेला पापकर्म | 
वृत्तिडिद राय बोड़सी, 0  - 
उपदेशो हो स्वामी: निमल घंमे॥शु० ६२॥ 


वृत्ति टूटाँ दुखिया थका, 
श्रमणादि हो करें होय विलोप | 


ला 
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निशदिन कोपे राय पे, ५ 
खोटी लेश्या हो खोदा बाधे पाप ॥ शु० 8३॥ 


ते सगला ही शान्ति पांवसी, 
मिट जासी हो खीदा परिणाम | 
तेथी महागुश अ्रमण माहण रे, 
भिखारी रे हो होसी गुण रो धाम ॥ शु० ६४॥ 


सावार्थ :--इस समय राजा भ्रमण, माहण, भिखारी लोगों 
की वृत्ति ( आजीविका ) का छेद करता है। वृत्तिछेद होने से 
ढुःखी बने हुए वे हाय-त्राय एवं विज्ञाप करते है। राजा पर क्रोध 
करते हैं | इस प्रकार खोटी लेश्या और बुरे परिणामों के उत्पन्न 
होने से उत्त ल्लोगो के पाप-कर्म का बन्ध होता है। हे स्वासिन्‌ ! 
आपके उपदेश से जब राजा वृत्तिछेद करना छोड़ देगा तो उत्त 
सब लोगो के शान्ति हो जायगी। उनकी बुरी लेश्या एवं बुरे 
परिणाम मिट जावेगे | इस प्रकार राजा परदेशी को उपदेश देने 
से श्रमण, माहण और भिखारी लोगो को बहुत गुण होगा। अत: 
हे स्‍्वामिन्‌ ! आप राजा परदेशी को उपदेश दे ॥६२-६७॥ 


देश को किस प्रकार गुण होगा सो बतलाते हैं :-- 


देश दुःखी राजा कियो, 
करड़ा हासिल हो बॉघे करडा पाप । 
ते छोड देसी उपदेश थी, 
तेथी टलसी हो तेना प सनन्‍्ताप॥ ० ६५॥ 
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देशवासी राजा थकी, 
नित्य पावे हो गाढा सन्‍्ता । 


राजा पर कोपे घणा, 
तेथी बन्धे हो घणा गाढठा पाप॥ ० ६६॥ 


देश-कलह मिट जावसी, 
टल जासी हो मेला प विचार | 


देश ने बहुगुण निपजसो, ५ 
तुमे रोहो स्वामी ध उच्चार॥ ० ६७॥ 


भावार्थ :--कठोर कर (हासिल ) बगेरह लेने से सारा 
देश दुःखी हो गया है। देशवासी सभी लोग महान्‌ सन्‍्ताप को 
प्राप्त हो रहे हैं ओर राजा पर ऐेध करते हैं जिससे उन्हे महा- 
पाप-कमबन्ध होता है। हे भगवन ! आपके उपदेश से राजा 
कठोर कर ( हासिल ) आदि लेना छोड़ देगा तो देशवासियों 
का पाप, सन्‍्ताप और बुरे परिणास मिट जावेगे। इस प्रकार 
सारे देश को बहुत गुण होगा। अतः हे भगवन्‌ ! आप राजा 
परदेशी को धर्मोपदेश फरमावे ॥६४-६७॥ 


चित्त विनती री शुद्ध व ॥ी, 
शुद्ध श्रद्धा री हो तुमे करो पिछाण । 
री श्रा मोठको, 
समदि धर हो गुगर री ।ण॥ ० ६८॥ 
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भावार्थ :--गुणरतों के मण्डार, समकित-रत का भारण 
करने वाले, वारह ब्रतधारी चित्त श्रावक्र न शुद्ध भावप क की - 
श्रमण से विनती की थी कि है, भगवन ! आप गाज़ा परदशा की 
धर्म सुनावे जिससे स्वय राजा का, उसके हाथ से सार जान सह 
बहुत-से द्विपद, चतुप्पद, मग, पशु पत्ती, सरीखपादि का अर 
श्रमण, साहणु, भिखारी को तथा सम्पूण दश का बहुत शुरायुत्त 
फल हो ॥६८॥ 


जो जीव भिखारी देश री, 
करुणा में हो नहीं श्रद्धतों धरम | 
अधम अजे तिश किम करी, ' 
जिन वचनाँ रो हो ते तो जाणतो सर ॥ शु० ६६॥ 


भावाथ :--चित् श्रावक न जो बिनती की है उसका अथ 
स्पष्ट हे कि राजा परदेशी का धस सुन्तान से वह हिसा करना 
छोड़कर हिसा के पाप से वच जायगा ओर उसके हाथ से मारे 
जाने वाज़े हिंपद, चतुष्प आदि प्राणियों की प्राणरत्षा हो 
जायगी। इसलिए राजा परदेशी को हिसा के पाप से वचन का 
गुण होगा ओर उसके हाथ से मारे जाने वाले प्राशियों को 
प्राणरक्वारूप गुण होगा। इन दोनो ही ल्ञास् के लिए चित्त 
श्रावक ने केशीक्षमण से राजा परदेशी को बम सुनाने की प्रार्थना * 
की है, केवल परदेशी को हिसा के पाप से बचाने के लिए ही 
नही । अतः हिंसक के हाथ से सारे जाने वाले प्रगशियों की 
प्राणरक्षा के लिए भी साधु उपदेश देते है सिफ हिंसक को हिस 

के पाप से बचाने के लिए ही नही । यह चित्त श्रावक की प्रार्थना 


के लिए. आये हुए राजप्रश्नीय सूत्र 'के मूंलपाठ से स्पष्ट सिद्ध 
होता है । 
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येदि कोई यह कहे कि यह पाठ चित्त श्रावक की प्रार्थना को 
बतलाने के लिए आया है । इसलिए यद्यपि इस पाठ मे हिपद, 
चतुष्पद आदि प्राणियों की प्राणरक्षा के लिए केशी रबामी से 
धर्मोपदेश देने की प्राथना की है तथापि इससे साधुओं का मरते 
प्राणी की ग्राणरक्षा करने के लिए घर्मोपदेश देना सिद्ध नही हो 
सकता क्योकि चित्त श्रावक अज्ञानवश भी मरते जीव को रक्ा 
करने के लिए धर्मोपदेश देने की स॒नि से प्राथना कर सकता है तो 
इसका उत्तर यह है कि चित्त प्रधान कोई सामूल्की मनुष्य नहीं 
था किन्तु बारह ब्रतधारी श्रावक था । वह जीवरक्षा मे घमं या 
अधम होना जानता था। अतः इस पाठ से मरते प्राणी की 
प्राणरक्षा के लिए धर्मोपदेश देना स्पष्ट सिद्ध होता है ॥६६॥ 


जीव बचावण कारणे, 
उपदेशे हो चित्त श्रद्धतो पाप । 
'चौनाणी गुरु गले, 
बिनती करतो हो इणविध ते साफ ॥ शु० १००॥ 


स्वामी हिंसा छोड़ावों राय री, 
प्रदेशी हो होसी गण रो धार | 
गीव -बचे , मरता थ ॥| 
त्याँ जीवाँ रे हो गण नाहीं लिगार ॥ शु० १०१॥ 


तिम श्रमण भि (री देश रे 
गुयुं भ्रद्धयों हो स्वामी लागे मिथ्यात | 


5 
अनुकम्पा-विचार ] | [२७४ 


केवल राय ने वरणो, 
या श्रद्धा हो स्वामी परम विख्यात ॥ शु० १०१॥। 


भावार्थ :-मरते प्राणी की प्राणरक्षा करने के लिए उपदेश 
देने मे यदि चित्त श्रावक पाप सानता तो वह चार ज्ञान के धारक 
केशीअमण के सामने इस तरह विनती करता कि 'हे स्वाभिन्‌ ! 
परदेशी राजा की हिसा को छुड़ाने के लिये आप उसे उपदेश 
सुनावे ताकि बह शुणो का धारक बनेगा एवं उसे गुण होगा। 
किन्तु उसके हाथ से मारे जाने वाले प्राशियो की प्राणरक्षा होने 
में कुछ भी गुण नही है और इसी प्रकार श्रमण, माहण, भिखारी 
को तथा देश को कोई गुण नही है बल्कि मरते प्राणी की प्राण- 
रक्षा मे तथा भ्रमण, माहण, भिखारी के तथा देश के सन्‍्ताप को 
मिटाने में शुण मानने से मभिश्य्रात्व लगता है। इसलिए हे 
स्वामिन्‌ ! सिफ राजा के पाप को टालने के लिए और राजा को 
तारने के लिए उपदेश देने मे धर्म मानना यही शुद्ध श्रद्धा है ॥” 


१००-१०२॥ 
पिण चित्त इस नहीं भाषियों, 
ते तो श्रद्धतो हो जीव बचियाँ में धर्म | 
तेथी विनती करी गुरुराय ने, 
जीवॉ रे हो कह्यो शुण रो मर्म॥ ०१०१॥ 


भसावाथ :-परन्तु चित्त श्रावक ने उपसेक्त रूप से बिनती 
नही की क्योकि बह तो जीव बचाने मे धर्म श्रद्धता था । इसलिए 
चार ज्ञान के धारक गुरु महाराज के सामने उसने यह विनती 
की थी कि हे भगवन्‌ ! राजा परदेशी को उपदेश देने से उसे स्वयं 
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को गुण होगा ओर उसके हाथ से मारे जाने वाले प्राणियों की 
प्राणरक्षा हो जायगी जिससे उन जीवों को भी गुण होगा ॥१०३ 


जीव बचावे तेपाप में, 
या श्रद्धा हो श्र रीनाँय। 
जीव बचे त्याने गुण होवे, 
या श्रद्धा हो चित्त री सुखदाय ॥शु० १०४७॥ 


जीव बचा णो धर्म में, 
दुखिया रो हो ते तो जाणतो मर्म । 
सगतलों रे मुण रे कारणे, 
कीधी विनती हो उपदेशों धमं॥ ० १०५॥ 


भावार्थ :--मरते प्राणी की प्राणरक्षा करने से पाप होता 
है? ऐसी श्रद्धा चित्त श्रावक की नहीं थी किन्तु जीबों की रक्षा 
करने मे धर्म होता है”! ऐसी चित्त श्रावक की श्रद्धा थी इसीलिए 
उसने सबके गुण होने के लिये विनती की थी अर्थात्‌ उसने केशी 
गमीसे विनती की थी कि हे भगवन्‌ ! आप राजा परदेशी को 
धर्म सुनावे जिससे स्वयं राजा को गुण होगा, उसके हाथ से 
मारे जाने वाले प्राशियो की प्राणरक्षा हो जाने से उन जीवो को 
गुण होगा, बृत्तिछेद के रुक जाने से श्रमण माहण सिखारी को 
गुण होगा और कठोर कर ( हासिल ) आदि के मिट जाने से 
सम्पूर्ण देश को गुण होगा ॥१०४-१०५॥ 


जो कसर होती इण थन में, 
', - के स्वामी हो हता तिण वार | 
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जीव, भिखारी, देश रे, 
गण श्रद्धों हो रू तो नहीं लिगार ॥ शु० १०६॥ 


सगलोाँ रे गुश रे कारणे, 
विनती कोर्धों हो समकित गुण जाय | 
थरे श्रद्धा में दृपएण ऊपनो, 
आलोवो हो जिनधम रे न्याय ॥ शु० १०७॥ 


पिश चित्त श्ावक जिस अश्रद्धता, 
तिभ श्रद्भधता हो श्री केशी स्वाम | 
दोनों री श्रद्धा एक थी, 
तेथी नहीं लीनो हो निषेध रो नाम ॥ शु० १०८॥ 


मुनि जीव, भिखारी, देश रे, 
गुण हेते हो उपदेशे धर्म । 
या श्रद्धा चित्त शुद्ध जाणता, 
बिनती कीधी हो जेनधर्म रे मम ॥ शु० १०६॥ 
केशीश्रमण गुरुराज री, 


चित्तजी रीहो श्रद्धा थीए । 
विनती मानी भाव थी, 


चाए बाताँ रो हो बतायो लेख ॥शु० ११०॥ 
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ए्‌ &र्‌ जि. 
भावाथ :--चित्त श्रावक्‌ ने कंशी स्वासी के सामने 'चार 
बातों के लिए अथीत्‌ू--(१) राजा की हिंसा- छुड़ाने के लिए 
(२) उसके हाथ से मारे जाने वाले प्राणियों की रक्षा के ,लिए, 


(३) श्रमए, माहण, सिखारी के सन्‍्ताप को मिटाने के 'लिए 


'ओर (४) देश की सख-शान्ति के लिए विनती की थी। यदि इस 
विनती मे किसी प्रकार की त्रटि होती अथात मरते प्राणी की 
प्राणरक्ञा करने में एकान्त पाप होता तो केशी स्वासी चित्त 
श्रावक को उसी समय समझा देते कि “हे देवालुप्रिय ! राजा 
परदेशी की हिंसा छुड़ाने के लिए घर्मोपदेश देना ठीक है परन्तु 
उसके हाथ से मारे जाने वाले प्राणियों की प्राण्रक्षा के -लिए 
धर्मोपदेश देना उचित नहीं है क्योर्कि मरते जीव की रक्ता' के 
लिए उपदेश देना एकान्त पाप है । इसी प्रकार भ्रमण, माहण 
भिखारी के गुण के लिए अथात्‌ उनके सन्ताप को सिटाने में 
ओर देश के गुण के लिए अर्थात्‌ देश की सुख-शान्ति के लिए 
उपदेश देना भी एकान्त पाप है| इन कार्यो से गुण होता है ऐसी 
हमारी श्रद्धा नही हे अथांत्‌ हम इन कार्यों मे गुण होना नहीं 
मानते | हे चित्त श्रावक | तुमने जीवो की रक्षारूप गुण के लिए 
तथा भ्रमणादि के और देश के गुण के लिए विनती की है इससे 
तुम्हारी समकित में दोप लग गया है इसलिए तुम इस दोष, की 
आलोचना करो |” इस प्रकार केशी रबामी चित्त श्रावक को 
समझा देते क्योकि आज भी यह प्रत्यक्ष देखा जाता है कि यदि 
कोई व्यक्ति एकान्त पाप-कार्य करने का कथन साधु के सामने 
करे तो.साधु उसको उसी वक्त समझा कर बह एकान्त पाप का 
काये करने से मना करते है जेसे कि साधु के समक्ष यदि कोई 
हिसादि पाप-काय करने का विचार प्रकट करे तो साधु उस 
कार्य का निषेध करते हैं तो यदि मरते प्राणी की ग्राणरक्षा का 


' झआमुकम्पा-विंचार ] पद 


कार्य एकान्त पाप का होता तो चित्त श्रावक की विनती सुनकर 
क्या केशी स्वामी उसको इस काय के लिए मना नहीं कर दँते ! 
किन्तु अवश्य कर देते क्योकि सता यह कब सम्भव हैं. कि चार 
ज्ञान के धारक श्रतकेबली श्री केशी स्वामी अपन सामन एकान्त 
पाप के कार्य का कथन करने वाले श्रावक को मना नहीं करते ! 
प्रत्युत उन्होंने तो मरते प्राणी की प्राणरक्षा के लिए तथा भ्रमण 
साहण, भिखारी और देश के गुण के लिए धर्मापदश देने की 
चित्त श्रावक की विन्तती को रवीकार किया है। इससे यह स्पष्ट 
सिद्ध है कि चित्त श्रावक ओर केशी स्वामी की श्रद्धा एक थी 
अर्थात्‌ जिस प्रकार चित्त श्रावक मरते प्राणी की प्राणरक्षा करने 
के लिए तथा अश्रमणु, माहण, भिखारी ओर देश के शुर के लिए 
उपदेश'देने मे घम श्रद्धता था उसी प्रकार केशी स्वासी भी इन 
उपरोक्त कार्यों के लिए उपदेश देने मे धर्म श्रद्धत थे। दोनों की 
“अड्डा एक थी | इसलिए चित्त क्रावक ने इन चार बातों के लिए 
अथोत्‌ (१) राजा परदेशी क्री हिसा छुड़ाने के लिए, (२) उसके 
* हाथ से”'सारे जाने बाले प्राशियो की प्राणरक्षा के लिए, (३) 
 श्रसश, 'साहण, भिखारी के सनन्‍्ताप को मिटाने के लिए और 
(४) सम्पूर्ण देश के सनन्‍्ताप को मिटाकर सुख-शान्ति के 
लिए धर्मोपदेश देने की विनती की थी। चित्त श्रावक की इस 
विनती को श्री केशी स्वामी ने भावपूदंक स्वीकार की थी । 


राजप्रश्नीय सूत्र के उपरोक्त उदाहरण से जीवरज्षा मे धर्म 
होना स्पष्ट सिद्ध होता है तथापि हिसक के हाथ से,मारे जाने 
वाले प्राशियो की प्राणरज्षा के लिए धर्मोपदेश देने मे जो एकान्त 


पाप वतलाते है उन्हें मिथ्यावादी और « उत्सूत्र प्ररूपणा करने 
. वाल समझता चाहिए ॥१०६-११०॥ 


ः ३७६] [ ढाल .पॉचवी 


छोड़ो रे छोडो मिथ्यात ने, 
जीवरज्षा रो हो तुमे श्रद्धों धर्म | 
त्यागी कथन कुगुरु तणो, 
'खोदो घाल्यो हो अनुकम्पा में भम ।। ० १११॥ 


भावाथ :--मरते प्राणी की प्राणरक्षा करने मे पाप होता 
है? यह कुगुरुओ का कथन है । अनुकम्पा जो कि परम धर्म का 
काय है उसमे उन कुंगुरुओ ने पाप होने का मिथ्या श्रम घुसेड़ 
रक्‍खा है । उन कुगुरुओ के भ्रमजाल में फंसे हुए भोले प्राणियों 
पर अनुकम्पा करके सद्गुरु कहते है कि तुम उस श्रम को दूर 
कर जीवरक्षा में धर्म का श्रद्धान करों जिससे आत्मा का कल्याण 
हो | अन्यथा ये कुगुरु तो उस कहावत्त को चरिताथ , करने! वाले 


+ 


“आप डूबे पॉडियो, ले बे यजमा । 


जीवरक्षा रूप परम धस के काय में पाप का श्रद्धान -कर" ये 
कुगुरु तो संसारसागर मे डूबते ही है. किन्तु इस खोदी अद्धा का 
उपदेश देकर भोले प्राशियो को भी अपने श्रमजाल से फंसा कर 
अपने साथ हो संसारसागर मे डूबाते है। अतः 'विषेकी पुरुषों 
का कर्तव्य है कि वे ऐसे कुगुरुओ के भ्रमजाल मे, न' -फ़ेंसें/ और 
ऐसे, गुरुओं की संगति से सदा बचते रहे ॥१११॥ 


कोई पतित्रता सती तणो, 
एक पापी हो , झंडे शील विशेष | 
देह त्याग माँड्यो सती, 
_ “तिहाँ, निजन हो दीनो उपदेश ॥ ०,११२॥ 


आप्ुकम्पा-विचार ) 


प्रबोध पापी पामियो, 


सती नए ना हो रहा शील ने प्राण | 
नि उपकारी बेहूना, 


तुमे समझो हो समझो नि सुजाण ॥ शु० ११३॥ 


सावाथ :--किसी अटबी से कोई पापी पुरुष किसी पतित्रता 
सती स्त्री के शी को खण्डित करने के, लिए उद्यत हुआ। उस 


समय अपने शील की रक्षा का अन्य कोई उपाय न देख कर 
बह खती अपने प्राएु-प्याग करने के लिए तेयार हो गई । संयोग- 
बश उधर कोई स॒ति आ निकले | उन्होने उस पापी को धर्सोपदेश 
दिया | स॒न्ति के उपदेश से बह पापी पुरुष समझ गया। उसने 
अपना पाप-विचार छोड़ दिया ओर सदर के लिए परक्लीगसन 
बल त्याग कर सदाचारी बन गया। उधर उस पतिन्नता सती सछ्ली 
के शील और प्राण दोनो की रक्षा हो गई | इस प्रकार मुनि उस 
पाषी पुरुष के ओर उस पतित्नता ज्ली के दोनो के उपकारी हुए ॥ 
११२-११३१॥ 

एक मोनत्रती झुनिराज री, 

कोई पापी हो करतो थो घात। 
उपदेश देई समझावियों 


रक्षा कोधी हो नि नी विख्यात ॥ शु० ११४७॥ 
झभो बकरी बच्यों पाप अ्रद्धसी 


तिण रे लेखे हो मुनि बचिया रो पाप | 
लो मुनि वच्या करुणा कहो, 
तो बकरो वचिया रो दयाधम है साफ ॥११५॥ 


रेह२) [ ढांल-पॉँचवी- 


» भावार्थ :--फिसी अटवी से कोई एक मुनिराज जा रहे-थे। 
वे मोनब्रती- थे अथोत्त उस दिन उनके मौन था । कोई पापी पुरुष 
उतन्तकी घात करने को तेयार हो गया | इतने ही मे कोई दयालु 
पुरुष उधर आ निकला। उसने उस पुरुष को उपदेश देकर 
समभा दिया जिससे वह पुरुष समझ गया ओर' उसने अपना 
पाप-विचार छोड़ दिया । इस प्रकार उस दयालु पुरुष के उपदेश 
से वह मुनि-हत्या के पाप से बच गया ओर मुनिराज की प्राण- 
रक्षा हो गई । 

इसी प्रकार एक हिंसक एक बकरे को मार रहा था | एक 
दयालु पुरुष ने उसको उपदेश दिया जिससे उसने बकरे को छोड़ 
दिया | इस प्रकार हिंसक हिसा के पाप से बच गया और बकरे 
की प्राणरक्षा हो गई | 

जो लोग बकरे की प्राणरक्षा को पाप कहते हैं उन्हे मुनि की 
प्राणरक्षा मे भी पाप मानना पड़ेगा | यदि मुनि की प्राणरत्षा में 
पाप न मानकर धम मानते हैं तो उन्हे बकरे की प्राणरक्षा मे भी 
धर्म मानना चाहिए क्योंकि जिस प्रकार मुनि की प्राणरक्षा दया 
का कार्य है उसी प्रकार-बकरे की प्राणरक्षा भी दया का कार्य 
है। ये दोनो कार्य समान हैं। इसलिए, एक मे धम ओर दूसरे में 
पाप मानना अयुक्त है। दोनो दयाधम के काय हैं अतः दोनो मे 
घर्म मानना चाहिए ॥११४॥ 


खोटा कुदेतु खण्डणी, 
ढाल जोड़ी हो राजलदेसर माँय । 
वे शुद्ध भ्रद्धताँ, 
श्रद्धा नो हो निर ले ण॒ पाय ॥ 
.. डूव श्रद्धा ने ओलखो ॥११६॥४ 


अनुकम्पा-विघार ] [३८२ 


भावार्थ :--कुगुरुओ के कुह्देतुओ का खण्डन करने वाली 
यह ढाल बीकानेर राज्यान्तगंत राजल्देसर में जोड़ी गई है | 
सरलमभावपूबक सच्चे मन से जो पुरुष इस पर श्रद्धां करेगा वह 
शुद्ध श्रद्धा यानि शुद्ध समकितरूप निर्मल गुण को प्राप्त करेगा ॥| 
१९६॥ 


_॥ इति पन्नम ढाल सम्पूण ॥ 





का शत सता पाकर आकरा पतले इराक कह 
श्री .जांलमसिह मेडतबाल द्वारा श्री गुरुकुल छापाखाना, ब्यावर में मुद्रित । 
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